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Cuvdnt in aint e 



Ne amintirn cu bucurie §i cu inaltare duhovni- 
ceasca de marea §coala a teologiei romane§ti, in aria 
careia straluceau chipuri stelare de prima frumusete: 
Staniloae, Neaga, Coman, Liviu Stan, Iorgu Ivan, Isidor 
Todoran, Lungu, Uncu, Brani§te, Elian, etc. 

Rand pe rand, luminile s-au stins §i toti cei man 
"s-au adangat la stramo^ii lof\ iar §coala romaneasca 
pare acum orfana de parintii culturii teologice autentice. 

Totu§t. neamul romanesc eel cre§tinesc este inca 
tanar §i viguros §i mai are, in mod cert, multe lucruri 
bune de aratat lumii. 

Un mare duhovnic §i teolog traitor (Parintele 
Arsenie Papacioc) ne incredinta candva ca daca Parintele 
Dumitru Staniloae a cazut §i el asemeni bobului de grau, 
in brazda, va invia in spic, iar spicul respectiv ar putea sa 
se numeasca preotul Ion Buga. 

De-a lungul unui deceniu, ii urmarim condeiul 
rodnic §i predica inflacarata, aratand semnele evidente 
ale unui cugetator cre§tin §i carturar autentic, in sanul 
Bisericii. 

La catedra, Parintele Buga este un orator iar in 
am von este un dascal iscusit, inviind litera Scripturii intr- 
o cunoa§tere vie, bogata §i, mai ales, actuals. Pentru 
aceea, tinerii studenti il cauta cu sarguinta §i-l inconjoara 
cu bucurie §i atentie. In toate scrierile sale, se poate u§or 



stn 



s 



incinta sacra a Bisericii, asemeni invitatiei lui Filip adre- 
sata lui Natanael: "Vino #/ vezi r pe Hristos (cf. In. 1,46). 

Cu deosebire lucrarea de fata, alcatuita la catedra 
de teologie biblica (specialitatea Noul Testament), sub 
indrumarea Profesorului Christos Voulgaris de la Univer- 
sitatea din Atena, prezinta lumii academice contemporane 
o sinteza foarte reu§ita a trairii liturgice (autorul este 
preot, slujitor de peste doua decenii) |i a cugetarii teolo- 
gice. incat nu §tii daca, citind aceste pagini, oficiezi la 
catedra sau teologhise§ti la altar. Este o fericita intalnire 
intre altar §i catedra, intre am von §i agora, intre discurs §i 
ierurgie, lucru cu atat mai imbucurator cu cat aceasta se 
produce la terminalul unei lungi perioade in care un para- 
lelism indarjit parea sa fi clasificat §i osificat irevocabil, 
teologia in academic §i liturghia exclusiv in altar. 

"Teologia Cinei de TaincT a Parintelui Ion Buga 
pune capat acestui divort, hotarat de altii §i nu de 
"cugetatorii de Dumnezeii\ incheind onorabil veacul XX 
§i punand, pe fruntea celui viitor, deviza unei uniri 
nuptiale intre Scriptura §i Potir, intre litera §i Duh, a§a 
cum, semnificativ §i decisiv, Sf. Irineu de Lugdunum. 
avertiza, la inceputul erei euharistice: "imaiatiira noastrd 
este in aeord cu Euharistia, iar aceasta o confirmcT 
(Adv. Haeres., IV, 18,5). Pe culmea ce desparte §i une§te 
mileniul final cu eel ce va sa vinl Preotul Ion Buga sta 
oficiind la catedra §i invatand la altar. 

Acordam cu bucurie, arhiereasca binecuvantare 
pentru tiparirea acestei lucrari - parga a unei opere de 
anvergura, care-§i a§teapta, in biroul omului de §tiinta 
teologica, ceasul ei de lumina. 



t Lucian 
Arhiepiscopul Tomisului 
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Disc de argint secolul V (Siria) 



Imparta$irea apostolilor sub ambele forme 
Metalepsis- stanga (vinul) §i Metadosis- dreapta (painea) 



Preliminarii 



+ * *--** 



"Spem ac uei nomiam 
aiigei Joharmis Evangeliunf' 
(Sf. Hilarius Pict. De Trinitate) 



U masa in central istoriei, in mijlocul saptamanii, 
in inima unui ora§ mediteranean (mijlocul pamantului) 1 
intr-o discretie sacramental a. invaluita in pacea unui 
amurg oriental §i in briza unei nopti de primavara, o cina 
de taina la care hrana obi§nuita era un pretext, in atmos- 
fera eareia toate cele de aici conduceau Dincolo, gestul 
ccl mai obi§nuit devenea simbol §i ritual (a§a cum toate 

gesturile lui lisus erau " Gij/isid*), cuvintele redevenisera 
Cuvant intemeietor de lume ca la inceputuri, numai ca 
acum totul incepea din centra spre margini, care aveau sa 
se dovedeasca, asemeni orizontuiui, mereu aproape dar 
niciodata acolo unde le cauti, o imanenta infasurata intr-o 
transcendenta vie §i calda, intima §i blanda; era prima 
oara cand omul lua masa in cer, fiindca totul, in seara 

aceea care avea sa devina dimineata liturgica (fcupiaKrj 

rjmpa'l nesfar§ita in cer §i pe pamant, nu era din lumea 
casta, ci trimitere necontenita Dincolo, intr-un viitor 
deja prezent ("va veni vremea §i a §i vemf% intr-o 




- i 



Dar Dimmezeu, Imparatid nostril inainte de veac, a focal 



mofiiiiire in mijlocul pamantulu'C {Fs. 73,13). 
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Imparatie care "mi este din lumea aceasta", intr-o istorie 
cu evenimente sfinte, adica sense in Cartea vietii si mai 
putin in arhivele mortii - o imparabila mutatie spre 
eshatologic (din zileie hii loan Botezatorul pana acum, 
impardtia cerurilor se ia cu sila si cei ce se silesc pun 

mana pe ea- Mt. 11,12). 

O cina plina de taina la care Oaspetele era gazda 
iar casa era de imprumut, fiindca in realitate casa in care 
se consuma adevarata cina era "casa Tatalui din cemri" 
si "numai ochilor nostri apareau toate pe pamanf (Tobit 
12,39). Cina de taina incheia istoria, perisabilul, si 
deschidea Pnevmatocratia sau fmparatia Permanentei in 
care ieri, astazi §i maine se faceau prezenta \ie, "Hristos 
pdmdntul celor vif. Se incheia istoria si incepea 
Dumnezeu - eveniment pur, dincolo de discursivul tem- 



viitorului 



Dumnezeu 



va maiff (Ap. 10,6), marginile vremii se vor dilata 
bol si in sacramental, painea si vinul vor pasi pe 
i euharistica mai sus chiar decat transfigurarea 
la (Cana Galileei) unde s-au facut dar de nunta, in 
e aici se vor preface in (JKxpucocov aGavaaiacf, in 
Daruitorul, nunta se va transfigura in jertfa, Mirele 



'Mid 



:V> 



(1 Petru 



1,19-20), intristarea in bucurie, cugetarea in doxologie, 
scepticismul in adoratie, moartea in Inviere, indiferenta 
in iubire, instinctul de conservare in "prietenie pana la 
moarte" (martiriu) (In. 13,1) si intregul univers intr-un 
tinut euharistic - mistagogic. 



lyvanog Avxioxiac; , Flpog Ecpscnovg. 



in 



La Cina cea de Taina se intemeiaza o lume noua 
(du o alta. ci aceea§i dar renascuta - dupa principiile 
desitt^ite in dialogul tainic cu Nicodim), o lume nascuta 
aeela§i cuvant dar acum facut Trup §i Sange, adica 
Via|i in sensul deplin §i nu doar "suflare de viatff" (Fac. 

Acum §i aici se intemeiaza Biserica (civilizatia 
stica), fiindca Cina este Golgota §i Cincizecime 




■■y ~9 




deodata, asa cum vom incerca sa destainuim in paginile 

vittoare. 

Cina de Taina este suprema Destainuire, Apoca- 
lipsa, Revelatie, fiindca aici s-a spus §i s-a realizat tot 
AdevaruL taina cea din veac ascunsa, dialectica suprema 
si anume ca Dumnezeul intrupat poate muri, daruindu-se 
omului ca ofranda de mancare §i bautura iar omul, cu- 
prins in aceasta infrico§atoare taina se face ceea ce intele- 
ge §i mananca 3 , se face euharistie, adica se indumneze- 
icsre; poate sa nu mai moara. Dumnezeu - Viata moare in 
mn iar acesta inviaza din moartea in care a intrat EL 

La Cina - taina cuminecaturii sfinte - se reface 
comuniunea originara de dinainte de istorie dar de data 
aceasta cu un Dumnezeu trecut prin istorie, dincolo de 
istorie. un Dumnezeu imbogatit, de§i nu-i lipsise nimic, 
dar infinit in adaugirea iubirii care niciodata nu-i deajuns 
$i nu inceteaza niciodata (/ Cor. 13, 7). 



n xm 



knul este ceea ce mananca". Aceasta afirmatie aparpne 
myfubii materialist Feuerbach Aceasta zicdnd, el socotea 



^a j pus capat tuturor speculatiilor il ideal iste " asupra natitrii 
MmatM. De /apt, fdra sa o $tie, el exprima cea mai profunda 
**#K'epfie religioasa despre om. Caci lume a care i s-a dat la 
jreatie spre mancare |/ bautura ii este data ca o comuniune 



L u 



Dumnezeu' (A. Schmemann, For the life of 



New York. 1963, p. 10). 
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Cu Cina sfanta se inaugureaza civilizatia afirma- 
tiei, intemeiata pe "piatra Hristos" pe care nici portile 



distructiva 



confirmarii 



"4 / 7 

ni ei (In, 



impotriva 



insa§i (sinucidere) prabu§indu-se in prapastia pe care 
singura a lucrat-o in universul creatiei divine (vezi Iuda, 
§i Ierusalimul legii vechi §i, la origine, negatia demonica 
{nu, ci vetifi ca Dumnezeu; am vazut pe Satan cazand). 

Privita in perspectiva celor doua milenii de civili- 
zatie cre§tina, Cina ne apare ca o piatra de hotar, "piatra 



lumea 



punct 



primordiale, ale carui dimensiuni nebanuite sunt adunate 
§i comprimate sub forta infrico§atoare a unui infinit facut 
inceput, a unei finalitati inft§urata in embrionul 



4 - Spune Sf. Vasile eel Mare: cc Make sunt cele voite de 
Dumnezeu: cele care tin de indehmgarabdarea §i bunatatea 
Lui, care sunt bune si se numesc bum; cele care tin de mania 
Lui impotriva pacatelor noastre si care se numesc rele (Is. 
45,7). Cele rele insa mi sunt pentru a fi chinuiti prin ele ci 
pentru a ne indrepta. Acestea, care ne provoaca pocainta, din 
rele devin bune 9 ' (Regidile mici, 53,345). In alta parte, Sfantul 
Vasile eel Mare noteaza: Dumnezeu "nu la intdmplare ne lasa 
prada puterilor rautatii, ci Insusi hotaraste aceste chimiri, 
cugetdnd la puterea lor de indreptare". Iar Sf. Grigore de 
Nyssa scrie: "Dumnezeu spune: fiecdruia ii dau dupd 
vrednicie si chiar si rautatii ii dau loc 9 cu scopul indreptdrii " 
(Buletinul studiilor biblice, vol.15, Ianuarie-Iunie 1996, Anul 

25; p. 19-20). 
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ipial ca un stejar in ghinda (Mi. 13, 31-32) a un 
<e§nkii in§urubata in clipa, intrupata in eveniment. 
era drumul Cinei inseamna a ineerca sa faci ceruri 





rulezi 



raza de lumma un 



rminal 




ocean 




explozive, concentrate intr-o singura noapte §i 
desla^urate in milioane de clipe §i de cugete omene§ti §i 
ingere§ti, care au extins sensurile primordiale pana la 



lumii 



tie 1 

care 

slant 



sarmanel 




ftamplator) in centrul Noului Testament, se profileaza in 
cimea "epocii mantuirif ca o corabie alba din vis in 

oceanului cre§tinatatii, pricinuitoare a unor 
valuri de cugetare si simtire duhovnicesti ce bat neobosit 




a zidul mintii §i inimii noastre. 

Cina cea de Taina este marele "semn al Fiului 
Omulur pentru descifrarea §i intelegerea caruia va fi 
necesara o ve§nicie iar ca hrana - un Dumnezeu - dupa 



cum ne mcredmteaza autorul insu§i: "§i viola ve$nica 
esie aceasta: sa Te cunoasca pe Tine, singurui 
"'Mmnezeu adevarat, f/ pe Iisiis Hristos pe care L-ai 



mmis '(In. 17, 3) ca hrana §i ca bautura (In. 6): 

Nu intamplator Mantuitorul alege ca reper in 
mlazuirea istoriei - "semmtf lui lond" - fiindca viata 
omenirit dintotdeauna dar mai ales in ulttmele doua 



" - " I eniti sa hem bautura nana, mi f acuta din piatra stearpc 
mmmiL ci din izvorul nemuritor, Hristos" (catavasiile tnvierii). 
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milerrii a fost o tulburare monstruoasa, valuri uria§e 
"in&lfate de viforid mpitelof\ starnite de zvarcolirile 
vra§ma§u1ui, strivit sub crucea pe care n-a priceput-o, 
fiindu-i tocmai lui pieire iar pentru om mantuire prin 
iubire (cf. / Cor. 1,18). Abordarea Cinei de Taina astazi, 
ca totdeauna, trebuie realizata in contextul unei istorii 
involburate, pline de sange §i de lira, de contradictii §i 
aberatii, o "casa a mortiF in care s-a savar§it necontenit 
minunea cereasca a Euharistiei, cu atat mai dramatica §i 
mai tulburatoare cu cat, neavand nimic din lumea aceasta, 
a stat totdeauna in inima ei. Conflictul din jural Cinei, §i 
atunci, ca §i acum, tinde sa clatine §i mintea §i inima; dar 
§i salvarea noastra este aceea§i dintotdeauna, cu cat mai 
periclitata cu atat mai clara: lisus Hristos - Biruitorul 
mortii §i al lumii - care, "a strahicit in intimeric §i acesta 
nu a reu§it sd-L cuprinda > \ adica sa-L inabu§e. 

Cina, ca §i creatia, face parte din actele divine - 
fara dimensiuni, fara contur, fara durata, imposibil de 
analizat §i categorisit (cf. Evrei 5,11; 7,3), inefabile §i 
indefinibile - intr-un cuvant - esentiale sau principiale. §i 
creatia §i Cina se savar§esc de catre Dumnezeu, in cer: 



cerul 



cerul 



istoria tr an sfi gur ata . De fapt, este vorba de acela§i act 
divin care intra in istorie sub chipul creatiei §i iese din ea 
sub chipul Cinei sau al Ospatului atotcuprinzator (Mt. 22. 
9; Lc. 14, 25). Istoria incepe cu festinul raiului §i se 
incheie cu "OspatuI Stapdnulur; in acest ansamblu - 
istoria nu mai poate fi analizata, ci contemplata, litera se 
face duh, evenimentul sarbatoare, cuvantul se face "paine 
a vietii ceiei vesnice" (canonul Sfmtei Imparta§iri), 
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moartea se face na§tere in ve§nicie, omul se imparta§e§te 
de ctiiirmezeiasca fire (/ Petru 1, 14) §i se face impreuna 



ooireaii al cerului cu ingerii intr-un paradis recuperat la 

indumnezeirii. in Hristos istoria se face Pa§te 6 










**+ 





- Soesiografia Cinei impune o imagine de ansamblu comunitara §i 

in care totul se cupnnde in Hristos dar nu in mod 
cl a personal; singurul care face nota discordanta este 
nii piezani" - Iuda, care din pricina mandriei §i a lacomiei (cele 
doua aspecte principale ale pacatului originar), cade in afara, in 

ctia noptii §i, mai apoi, a mortir A se observa simetria 
aproape de identitate dintre cenaclul euharistic §i eel al 
Cineizerimii, unde locul lui Hristos pare gol dar, de fapt, acolo se 
p&iatatea Duhului. Discrete prezentei divine, fara pretentii 
e, se poate u§or observa atat la Cina cat §i la Cincizecime 
- ode doua momente care au intemeiat Biserica. Smerenia 

§i corolarul ei - iubirea, constituie un element 
tal in civilizatia cre§tina. "L 'Orthodoxie est attentive aim 
sampirs inexprimables de I 'Esprit Saint et place la theologie sous 
h sigm? de Vepiclese" (Paul Evdokimov, L 'Orthodoxie^ 

NeucMtel 1965, p. 40). Punem la temelia fiintei Bisericii Cina de 
Tiami. clasica formula: jertfa de pe cruce §i Cincizecimea - arata 
Sura tagada influenta apuseana unde tainicul este vizualizat, 
SESireiiiatizat §i, dintr-o inchinare in duh, s-a ajuns la o societate 

admirabila in cele administrative, un stat eclesiastic 
cssmpiar dar fara duhovnicie. 

Sa nu uitam nici o clipa ca loan surprinde, in Evanghelia 
st iiprofetic 51 nu, cum s-a spus adesea, retroactiv) un Hristos 
devenn cretinism, cristalizat pe Euharistie - noul rai - la masa 
3a este invitat noul Adam - cre§tinul; poarta de intrare in 
acesi rai de taina este credinta, poarta deschisa prima oara in 
israne de Avraam - "parintele tuturor credincio§ilof\ Acesta 

ebuie sa-§i jertfeasca rodul credintei - pe Isaac darul lui 
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adica trecere, cale ce duce, prin tinutul adevarului. la 
viata ve§nica in "sdmd lui Avraam" sau "casa Tatahir 
din ceruri. Dar la Dumnezeu nu se ajunge decat "in stare 
de adoratie": ostenit §i impovarat de atata alergare prin 
tara indepartata a instrainarii de Dumnezeu, omul se va 
intoarce "pe alia cale", prin pocainta (metanoia) sau, 
cum spune Platon, prin "rammreT (Republica, 514) §i va 
bate la poarta Imparatiei §i, acolo, Cineva ii va deschide 
§i, daca-1 va recunoa§te la lumina candelei credintei care 
nu s-a stins (Mt 25) in valtoarea pacatului, ii va deschide 
§i va intra la nunta Fiului care a venit in lume sa-§i 
logodeasca Sie§i mireasa Biserica, sfanta §i fara prihana 
(Efes. 5, 25 §i urm.). 

In Euharistia continua, savar§ita o singura data la 
Cina, actul unic §i primordial se permanentizeaza in 
intelegerea credincio§ilor; aceftia trebuie sa renunte prin 
smerenie la ratiunea lor proprie §i marginita, §i sa-§i 
jertfeasca eel mai frumos dar facut lor de Dumnezeu - 
ratiunea - §i sa primeasca prin ascultare sensul 
dumnezeiesc al jertfei euharistice. Renuntand la adevarul 



Dumnezeu §i, intrucat in dar se ascunde Daruitorul, Avraam 
jertfea in Isaac pe Dumnezeu insu§i. Dar pentru ca acest act ar 
fi fost prematur la nivelul vremii §i omului de atunci, actul va fi 
oprit doar in faza intentionalitatii (in Biblie, intentionalitatea 
are dimensiuni profetice), pentru a fi savar§it pana la capat, "la 
plinirea vremii" de catre Dumnezeu Tnsu§i, Care "va tngriji de 
jerifa Sa" - dupa masura vremii. Altfel s-ar fi consumat §i irosit 
zadarnic eel mai important act din existenta divino-umana, 
jertfa iubirii, care, daca nu este inteleasa cum se cuvine poate 
degenera in monstruozitati infernale, (vezi jertfirea copiilor lui 

Moloh). 
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lui marginit, omul credincios §i duhovnicesc "va ft 
condus, enharistic, la tot adevaraT (cf. In. 16,13). 

Jertfa, de§i a constituit actul esential §i, deci, 
ve§nic, in cer §i pe pamant nu va fi inteleasa decat in 
lumina Sfantului Duh - coborat din cer sa mistuie jertfa §i 
sa o faca (XoyiKii Guaia) jertfa intelegatoare §i placuta 
lui Dumnezeu (Ps. 50; In. 4, 23). 
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Preparativele pentru Cina 



Un ochi atent poate descifra, in toata Evanghelia a 
IV-a, mistagogia Cinei ; prin tot ce spune §i lucreaza, 
Mantuitorul creaza calea ce duce catre acest "loe prea- 
inalf al Ierusalimului - cetatea evenimentelor dumneze- 
ie§ti - catre toposul Intruparii supreme, caci punctul 
maxim, desavar§it al intruparii lui Dumnezeu va fi 
Euharistia, act care-§i are inceputul "mai inainte de inte- 
meierea lumif iar incununarea va fi altarul jertfei 
mistice, acolo unde se intrepatrund inlruparea §i transfi- 
gurarea, facerea §i prefacerea, moartea §i invierea, in 
trupul painii 8 . Cina va fi un act al permanentei eterne; 



7 



- "Este imposibil sa inte legem notiunea de * viata vesica 
daca rtu luam foarte series in calcul caractentl mistagogia al 
invataturii teolozice la Sf. loan " (Sawas Agourides, Evanghelis- 
tul loan - Studii teologice asupra Evanghe/iei a IV-a, Atena, 

1969, p. 47). 

8 - SSntul Grigore de Nyssa, privind in rapire adancul tainei 
euharistice in trupul de paine al Cuvantului, scrie: "Dupa ce am 
cercetat acestea, trebiiie sa ne atintim privirea spre Hristos $i sa 
vedem cum trupul Lui, care este al omului, da viata la intreaga 
fire omeneasca prin impartirea Lui tuturor care au credinta, far a 
sa se mic$oreze prin impartire. 

Iar daca mentinerea in fiinta a oricarui trup se face prin 
hrana, iar daca hrana trupului este pdinea iar hautura este apa 
intarita cu vin; §i daca Dumnezeu Cuvdntul s-a unit cu natura 
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Golgota va fi doar un accident tragic, intervenit in 



universul ontologic al jertfei, introdus de accidental 
major, catastrofal, din universul uman - pacatul 
("Intruparea s-a facut spre mantuirea firii, iar Patimile 
spre izbdvirea celor care, prin pacat, stmt robiti mortif - 
Sf. Maxim Marturisitorul, P. G, 91, 1097 C). Cina - 
jertfa tainica (ontologica) devanseaza cu o ve§nicie 
Golgota dejucand planul satanei. Cina fara Golgota era 
aceea§i. Golgota fara Cina ar fi fost o culme a tragediei §i 
a absurdului. La Cina, Hristos este jertfa dumnezeiasca; 
pe Golgota, este jertfa omeneasca. Ele nu sunt despartite 
dar sunt distincte, a§a cum definesc acest lucru Sf. 
Parinti, intr-o teologie a uluirii: "sv xa> axaupco o ©eoc; 

£7ia$s sv aapKi a7ca&r|c;'\ Adevaratul topos euharistic 
este painea, ca element esential, a§ezat la jumatatea 
drumului de la pamant la cer, pana la care se poate ridica 
omul (painea fiintarii) §i se poate cobori Dumnezeu {In. 
6, 50) ca ofranda pentru viata ve§nica 9 . 



omeneasca fara sa dea o noua alcdtuire firii omene$ti. ci a 
mentimit in viata trupul Sou prin lucruri ohi§nuite |/ potrivite 



m 



fi 



oarecitm 



prin metaholismid de care s-a vorbit mai mm Dar trupul Lui, 
prin aceea ca Dumnezeu Cuvdntul locuia in el, a trecut in 
vrednicia dumnezeiasca. 

De aceea eu sunt convins ca painea euharistica, sfintita 
prin Cuvdntul lui Dumnezeu se preface in trupul lui Dumnezeu- 
Cuvdntid, a§a aim a spus Cuvdntul ca: "acesta este trupul men " 
(Aoyoc; KaXr|xr)TiKoc; o {isyac;, P. G, torn. 45). 

- Sa nu uitam ca prima intalnire istonca dintre om (Avraam) §i 
divinitate, in toata "plindtatea" ei (Sfanta Treime) are loc la cina 
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Intalnirea omului cu Dumnezeu in trapul-paine 
este problema esentiala a religiei creatine iar marele 



euharistic 



dumnezeiasca 



toare taina. 



discurs euharistic 



transpare aluziv chiar cu creatia, al carei trup trebuie sa 
fie transfigurat euharistic 10 de catre omul-preot inca din 
raiul primordial (Fac. 1,28). Legatura permanenta intre 
om §i Dumnezeu se inscrie intr-o dialectica mistagogica, 
de mistuire reciproca; in acest sens limbajul scripturistic, 
cu deosebire eel profetic-psalmistic este plin de formule 
rar "ouKtnti si vp.dp.ti co bun este DomrmT' "ravna casei 



pregnante 



Dumnezeu 



incandescenta 



cc 



fi 



unul 



Hie 



dumnezeirii 



Moise cu insemnele jertfei pentru 



din Mamvri, in "pdine" ("tret masuri de jaina bund 



.vraam 



aici este prezenta Treimea a§a cum va striga Ongen: "htmea este 
plina de Treime", ca o replica crestina la afirmatia lui Platon: 



ct 



tt* 



lumea este plina de zef ("0eov sail %kx\pr\ Tiavxa" Legile X 

899 b). 

10 * ' * Euharistiei se produce consacrarea firii intregi; tot 

•e participa la Liturghie, termenul acesta sugerand 

" (Jaspers), se sfinte§te, urcandu-se pe diferite trepte 

ale indumnezeirii, dupa locul a§ezarii lor in destinul principial al 

asemanarii. In acest sens al consacrarii universale (vezi Sf. Maxim 

Marturisitorul §i Urs von Balthazar - Liturghia cosmica\ un awa 

din pustie (Isaac, Preotul Chiliilor), "manca cenu§a din vremea 

liturghiei cu pdinea sa" (Pateric y p. 1 08). 

21 



poporul sau la intalnirea din rug {Exod. 3,2 §i urm.). Nu 
mai putin un Heraclit va surprinde universul in aeeasta 
stare de mistuire universale, ca un rug infinit, in flacari. 

§i in prima creatie §i in cea de-a doua - mancarea, 
actul mistuirii §i deci al transfigurarii, este a§ezat in cen- 
trul existentei omului cu chip divin. in acest act al mistu- 
irii, al "sfardmarii\ vor intra ca material al jertfei, al 
nimicirii, atat omul - victima a neintelegerii prin neascul- 
tare, cat §i Dumnezeu - "victima" a iubirii ca ascultare §i 

ca intelegere in sensul lui Korea voti<ji<;, adica intelegere 
iubitoare §i iertatoare, intelegere datatoare de viata. 

Neintelegerea §i refuzul din partea omului apar 
atat in raiul primordial cat §i in universul eristic: "Deci 
mnlti dintre ucenicii Lai, auzind, au zis: Greu este cuvdn- 
tul aces fa! Cine poate sd-l asculie? ... |/ de atunci multi 
dintre ucenicii Sdi s-au dm inapoi §i nu mai umhlau cu 
El" (In. 6,60-66). De aceea Mantuitorul va avertiza insis- 
tent asupra smintelii pe care o poate provoca cercarea 
mintii omene§ti cu sensuri ve§nice §i dumnezeie§ti, intru- 
pate in cuvantul-paine, cu care va trai omul (DeuL 3,8; Lc. 
4,4); "jericit eel ce nu se va sminti intru Mine" (Ml 1 1,6; 
Lc. 7, 23; In. 6,61; / Cor. 8,13); "top va veti sminti intru 
Mine" (Mt. 26,31), cu exceptia lui loan care ramane langa 
cruce §i "ajunge intdiul la mormdnf . 

Cunoscand bine firea omeneasca (tocmai de aceea se 
facuse om - pentru a intelege riscurile ei), Hristos se cheltu- 
ie§te continuu in opera de pregatire a jertfei intelegatoare, 
prefigurand prin semne §i minuni momentul suprem al 
tainei. Nunta din Cana, dialogul nocturn cu Nicodim, eel 
din ar§ita amiezii cu femeia samariteana, inmultirea painilor, 
marele discurs euharistic (In. 6), ca explicitare profetica a 



00 



acestei minimi §i completat cu eel tinut la sarbatoarea 
corturilor asupra Duhului Sfant ca izvor al vietii (In. 7, 37 §i 
urm.), vindecarea orbului din na§tere, cuvantul pastoral de 
la capitolul 10, invierea prietenului Lazar piin iubire, unge- 
rea din Betania, intrarea triumfala in Ierusalim 11 , intalnirea 
cu elinii §i anuntarea tainei bobului de grau cazut in brazda 
§i inviat in spic (In 12,24) - aceasta uluitoare definitie a 
jertfei spre inviere - sunt tot atatea trepte anagogice in 
demersul mutatiei de la trup la duh, de la moarte la viata 
ve§nica, de la lege la har, de la robia pacatului la "tibertatea 
fiiJor ltd Dumnezetf (Rm. 8,14). 



n 



- (care poate fi considerata ca triumful iubirii, in avancronica, 
asupra mortii - aceasta aparand pe fondul sarbatorii iubirii (expri- 
mata pregnant in invierea lui Lazar), ca eel mai neputincios gest al 
raului. Moartea atotstapanitoare, in fata lui Hristos, va aparea eel 
putin ridicola, §i in loc de groaza, raul va starni mila (Lc. 23,34). 

A condamna la moarte pe unul care iftviaza un mort de 
patai zile, pe langa faptul ca nicaieri in lume nu s-a mai intamplat 
ceva asemanator - nici chiar in pove§tile de groaza, dezvaluie 
grotescul demonic in toata hido§enia lui. Aceasta scena de teatru 
sinistru, cu actori cabotini^ este surprinsa magistral de Hieronymus 
Bosch in panzele sale, reprezentand CalvaruL Cu adevaral, dupa 
cuvantul lui Isaia, intunericul mintii §i impietrirea inimii umane, 
ajunsesera la apogeu (Isaia 5, 19,23). In mijlocul unei lumi 
scalambe §i isterizate - chipul senin §i sobru al Mantuitorului 
deta§eaza abisal lumina de intuneric, anuland in pacea Lui 

suverana toate zvarcolirile demonice, subliminale, din omenirea 
posedata de "diavoli pro§ti" cum ar spune Ivan Karaxnazov. 
Acela§i tablou il sugereaza §i textul de la loan, 8,44: "Voi simteti 
din fatal vostm diavolul |/ vreti sa faceti poftele tatalui vostru. El 
de la inceptit a fast ncigator de oameni $i mi a stat in adevar, 
pentni ca mi este adevar intra el. Cdnd graie^te minciuna, 
graie$e dintrii ale sale, caci este mincinos |/ tatal minciunii " 
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Iisus venise in lume sa pregateasca §i sa savar§easca 
Pa§tele (In 12,27), facandu-se Pa^tele nostra - Miel 
injunghiat inainte de intemeierea lumii (7 Petr. 1,19-20) §i 
consumat in graba eshatologica la Cina de Taina, A §i O 
jertfei. In fata momentului suprem al Cinei, dupa o lucrare 
minutioasa §i iscusita, poate sa spuna asemeni Imparatului 
din parabola: "'lata am pre gal it ospatul men... toale sunt 

gattT (ML 22, 4). 

Avand in vedere ca El insusi avea sa fie hrana pentru 



im 



poate sa raspunda cu acel "wta-Ma, Doamne\ sunt gata 
pentru jertfa. 

Foi§orul pregatit pentru Cina va fi noua Sfanta a 
Sfmtelor, in care vor intra numai cei pregatiti pentru nunta; 
singurul prieten fara haina nuptiala se va autoexclude, 
aruncindu-se in "intimericul eel mai dmafara" (Ml. 22, 11- 
13), in moartea vesica. 
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Desfa§urarea Cinei 
capi to lu 1 13 



Cina debuteaza cu un gest savar§it in tacere; era 
atat de surprinzator §i uluitor, incat evanghelistui (eel 
mai intim martor al momentului), sugereaza o atmosfera 
de incordare muta. Invatatorul divin, recunoscut de 
cateva ori cu glas mare ca fiind Fiul lui Dumnezeu (Ml 
16. 16; Mc, 8. 29; In, IK 27), i§i dezbraea haina impara- 
teasca §i se incinge cu §tergarul slugii, purtand vasul cu 
apa, de la un ucenic la altul, spalandu-le picioarele §i 
§tergandu-le singur. Aceasta incremenire in uimire va fi 
sparta de protestul vehement al lui Petru (dupa toate 
aparentele ultimul sau, dupa cum aveau sa fie a§ezati la 
Cina - penultimul, inaintea lui loan - primul de langa 
Iisus, in ordinea inversa spalarii picioarelor), protest 
domolit prompt de lisus, avertizandu-1 ca daca nu raspiun- 
de Smereniei Sale cu supunere (caci in protestul lui 
Petru, pe langa alte nuante, se poate u§or descifra, printre 
randuri, o doza de orgoliu), cc nu va uvea parte de EF (v. 
8). Este mult mai greu sa prime§ti decat sa dai - situatie 
psihologica notata de Scriptura ca atare (Fapf. Ap. 
20,35). De§i spalarea picioarelor nu a fost un act demon- 
strative ci unul efectiv §i complet (altfel ar fi spalat 
picioarele unui singur ucenic - restul putand sa-§i rezolve 
singuri aceasta minima toaleta), el este atat de minunat, 
incat devine in mod necesar - simbol §i paradigma. Este 



gest intemeietor de civilizatie noua, o civilizatie a smere- 
niei, in lamina careia omul cre§tin dobande§te valoare 
absoluta iar gestul smerit al spalarii picioarelor nu mai 
apare nici umilitor 12 , nici gratuit. Exact aceasta semnifi- 
catie implicita §i graitoare de la sine, este explicitata de 
Mantuitorul intr-un scurt comentariu dar atat de clar §i 
cuprinzator incat poate fi considerat ca o introducere la 
intreaga teologie a Cinei: "Dupd ce le-a spalat picioarele 
$i §i-a luat hainele, S-a a§ezat iar la mam $i le-a zis: 
Intelegeti ce v-am pent En? Voi Ma numiti pe Mine 
Invafaioriil fi Domnul, §i bine ziceti, edei sunt. Deci daca 
Eu, Domnul f / Invatatorid v-am spalat picioarele, §i voi 
sunteti datori ca sa spalati picioarele unii altora; ca v- 
am dot voua pilda, ca, precum v-am facut Eu voua, sa 
faced §i voi. Adevarat, zic voua: Nu este sluga mai mare 
decdt stdpdnul sdu, nici solid mai mare decdt eel ce l-a 
trimis pe eF (v. 12-16). Aceasta formula cu care incheie: 
"Cdnd 0ti acestea, fericiti sunteti daca le veti face", ne 
trimite la concluzia §i mai scurta, §i mai imperativa din 
finalul pildei Samarineanului milostiv: "Mergi §ija $i tu 
asemenea" (Lc. 10,32). Aceasta somatie spre lucrarea 
binelui define§te caracterul realist §i dinamic al cre§tinis- 
mului, deosebindu-1 net de reveriile filozofice teoretizan- 

te care, asemeni platonismului - cea mai uluitoare teorie 
din toate timpurile - due foarte departe §i foarte sus dar 



12 Hristos s-a smerit nu doar in fata lui Dumnezeu, ci §i in fata 
omului... S-a smerit in fata chipului dumnezeiesc dm om pe care 



straiundurile origin 



strafunchd 



Andru 
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nicaieri anume (Despre viata lui Moise* sinteza filoso- 
fiei dine, p. 131). Lucrarea binelui ca ultimatum inelucta- 
bil este deasemeni nota distinctive fata de legea veche 
care nu reu§ise sa se ridice decat pana la porunca prohibi- 
tive a raului: "Ati auzit ca s-a zis eel or de demult: sa nu 
fact... iar Eu va zic voua: faceti bine..". Convertirea lui 
mi in da este marea lucrare a Legii celei Noi - este adeva- 

rata §i totala jiexcxvoia - mentalitatea afirmatiei, a prefa- 
cerii necontenite a raului (negatiei) in bine (Fc. 50, 20). 
Raul, dupa caderea in pacat, s-a universalizat (Rm. 5, 21) 
s-a generalizat, In oameni §i in lucruri. Este prezent pre- 
tutindeni §i nu lipse§te nici din aceasta celula sociala - 
cenaclul celor doisprezece 14 , atat de atent selectionati de 
Mantuitorul (v. 18); raul este, dupa cum ne elucideaza 
pilda neghinelor, inextricabil in acest univers tulburat de 
pacat (vezi §i Rm. 7, 13 §i urm.; 8, 19-20). El nu poate fi 

eradicat decat prin pocainta - p.sxavoia, a! carei simbol 
§i indemn fusese lucrarea smerita a spalarii picioarelor 
(vezi Parintele Galeriu, Jertfa |/ Rascumparare, 1973). 
Ca aceasta viza §tergerea raului din radacina, aflat in 
fiecare om §i cu deosebire din ucenicul pervers, se poate 
u§or vedea din urmarea dialogului provocat de refuzul lui 
Petru. Voalat dar suficient de expresiv §i revelatoriu - 
cuvantul Mantuitorului tinte§te inima tradatorului, prinsa 
in ghiara satanei §i putem spune ca tot ce intreprinde El, 
cu fapta §i cu cuvantul, pana la decizia ireversibila a 
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- Sfantul Grigorie de Nyssa, Despre viata lui Maise, tradu- 

cere §i comentariu de ion Buga. 

1 - Cei doisprezece apostoli ale§i de Mantuitorul pentru a 
forma poporul eel nou corespund celor doisprezece feciori ai 
lui Israel - intemeietorul poporului ales (ecclesiastic). 
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acestuia spre rati (v 30) avea drept scop evident - 
pocaintalui Iiida. 13 



- Daca ne plasam pe terenul nesfiar§it al ipotezelor §i al 

aporiilor, am putea crede ca, in cazul in care Iuda ar fi 

revenit la sentimentele ucenice§ti pe care le va fi avut fata 

de Mantuitorul (altfel nu 1-ar fi chemat, §i mai ales nu ar fi 

venit la apostolat), inainte "de a fi intrat sat ana in eF (Lc, 

22,3; Mt. 26,14), istoria mantuirii ar fi avut un alt chip, o 

alta tesatura. E§ecul, recunoscut de Iisus cu cea mai adanca 

parere de rau (In, 17,12), in dreptul unuia dintre cei mai 

importanti ucenici (prezenta destule calitati §i incredere, de 

vreme ce era iconomul acelei micro-societati apostolice), 

este deasemenea, reprezentativ §i hatarator intr-un punct 

nevralgic de pe linia iconomiei divine. Tocmai acest e§ec, se 

pare ca introduce inevitabil crucea; Mantuitorul, pana m 

clipa aceasta fatala, parca a§tepta un semn, un raspuns la 

framantarea agonica in ceea ce privea chipul final al 

ascultarii Lui: "Acum stifle tu I Men e ttdburat, §i ce voi 

zice? Parinte, izbave§te-Ma t de ceastd acestcF (In. 12,27). 

Iisus traie§te istoria mantuirii ca pe o revelatie personala, 

continua, mereu noua §i surprinzatoare. Ar fi gre§it sa 

privim lucrurile (cum s-a Tntamplat eel mai adesea pana 

acum), intr-un scenariu precis prestabilit pana in eel mai 

mic detaliu, o programare "§tiin|ifica", artificials. Ar 

insemna sa eliminam din structura actului soteriologic 
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La acest mod paradoxal al lucrarii lui 
Dumnezeu in fata raului se refera Ap. Pavel atunci 
cand face urmatoarea afirmatie, "cu anevoie de 
infeles": "Caci pe El Care n-a amoscut pacatul, L~a 

fdcut pentru noi pacat ca sa dohdndim. intra Eh 
dreptatea lui Dumnezeu " (II Cor. 5,21 ). 

Cum insa intreaga istorie a omului de la cadere 

pana la "plinirea vremir fusese o prabu§ire tot mai 
adanca din treapta in treapta, "din neant in neanC (N. 

Danilov, poezii), in bratele refuzuliii §i ale niortii, nici 
Iuda nu reu§e§te sa se smulga din acest prizonierat 
inexplicabil §i mai ales invincibil. E§eciil salvarii Sodomei, 



elementul esential §i primordial - libertatea. Ascultarea de 
bunavoie, nu numai ca nu exclude libertatea, ci o postuleaza 
imperios. Altfel ar fi foarte greu sa Tntelegem de ce, imediat 
dupa deznodomantul tragic al ie§irii "/>* noapte" a lui Iuda 
(v. 30), Mantuitorul exprima sub forma unci concluzii 
Tndelung §i aprig elaborate - hotararea proslavirii Lui prin 
cruce: "Acum a fast proslavii Fiul Omului* 9 (v. 31) - 
expresie ce ne conduce inevitabil la ecuatia cruce- 



in 



proslavire, formula exprimata fie aluziv, fie explicit, §i 
alte situatii. Mantuitorul, §i odata cu El §i noi, a Intel es ca 
raul (pacatul) nu poate fi biruit decat printr-un rau §i mai 
mare {"cu moartea pre moarte calcdnd"\ sa-i spunem 



negarea negatiei. 
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inteles cu amara tristete de catre Avraam, (Fac. 19,28), se 
repeta acum in dreptul lui Iuda. Dar aici era "mai mult 
deceit Avracmf. Daca pacatul §i moartea nu puteau fi 
biruite din afara, trebuia patruns in interior, trebuia anihi- 
lat "boldul mortir §i al pacatului, in chiar inima lor. La 
orizontul universului mantuirii, se profileaza definitiv - 
crucea. In fata acestui deznodamant (in alte situatii - tra- 
gic, a§a cum apare in toata spirtualitatea precre§tina, mai 
ales in literatura elina), Mantuitorul anunta formula unui 
triumf: "Acum a fast preaslavit Fiul Omiriui |/ Dumnezeu 
a fast preaslavit intru EF. Este aici, cum spune 
Schmemann, strigatu! biruintei finale al Imparatului 
rastignit \ 

Caci in Cruce, El sesiza profetic, nu moartea 
Domnului cat mai ales invierea omului. Era strigatul de 

biruinta al iubirii asupra mortii - Kpaiaia coq Savaxoc 
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-"Golgota este tin eveniment unic... pentru ca este expresia 
decisive* §i universala, insa.fi culmea respingerii lui Dumnezeu de 
catre om, care, conform Scripturii, a inceput in Rai .fi a transfor- 
mai lumea creatd de Dumnezeu intr-una a pacatului, a coruptiei 
§i D'eau et d'Esprif\ p. 139), a mortii, facdnd din faptut 
respingerii lui Dumnezeu insa.fi legea existeniei acestei lumi. 
Crucea reveleaza deci ca or ice pacat, ca toate 
savar$ite de la inceputul $i pdna la sfdi\fitid lumii, in toate 
timpurile, in tot load, de catre top oamenii care au crezut in El 
sau nu - sunt refuz al lui Dumnezeu insu$i, acceptarea rdu/ui si 
predarea la acest pacat a caret ultima expresie este refusal s? 
rastignirea lui Hristos. Crucea inaugureaza Imparatia lui 
Dumnezeu, prin condamnarea pacatului §i a raului f/ prin 
e liber area acestei lumi de ve child tiran - moartecT (A 
Schmemann). 
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ayaTTH ~ tocmai prin aceea ca prin cruce iubirea avea sa 
fie dusa pana la capat (13, 1); Fiul se bucura ca Tatal 1-a 
socotit vrednic de aceasta ascultare totala, (§i totodata s-a 
dovedit puterea iubirii jertfelnice a Tatalui, Care-§i 
jertfe§te Unicul Fiu - In. 3, 16) jertfelnicie funciara in 
Dumnezeu, singura in stare sa vindece neascultarea origi- 
nara a omului. 

Mana jertfitoare a lui Avraam (cite§te aici 
Dumnezeu Tatal) era acum libera sa duca jertfa pana la 
capat, cu asentimentul Fiului intelegator ("dar pentrii 
aceasta am venit in ceasul acestcT, In. 12,27) - facut 
fratele iubitor al omului §i punandu-§i viata cheza§ie pen- 
tru fratii lui mai mici (vezi ML 25,40). 

Prin enuntul deciziei definitive in sensul Crucii 
(v.31), se produce o mutatie radicala in planul existential; 
tot ce va spune §i va lucra Mantuitorul de aici incolo re- 
verbereaza intr-o lume de dincolo de moarte, eliberata de 

A 

frica mortii - in cazul Lui deocamdata. In hotararea abso- 
luta §i profund acceptata de a muri 17 - Hristos asimilase §i 



- Merita sesizat faptul ca agonia din Ghetsimani, moment de 
maxima intensitate §i dramatism la sinoptici, in Evanghelia a 
IV-a, nefiind nici macar amintita la locul respectiv, este mutata 
inaintea Cinei §i este inserata difuz in cateva momente extrem 
de tensionate. Doua locuri sunt foarte graitoare in acest sens: 
"Acum stifle tul Men e iulburat, f? ce voi zice? Parinte, izha- 
ve$te~Ma de ceasul acesta"; "Iisus, zicand acestea, s-a tulhu- 
rai cu diihul |/ a marturisit |/ a zis: Adevarat, ode vara t zic 
voua ca unul dintre voi Ma va vinde" (In. 12,27; 13,21). 
Atmosfera §i limbajul sunt identice cu cele din Ghetsimani - 
scenariul este insa diferit. Dealtfel in toata Evanghelia dupa 
loan, dramatismul vazut de la sinoptici se mteriorizeaza §i se 
spiritualizeaza. Chiar |i scena Golgotei se estompeaza simtitor, 
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epuizase deja moartea in cadrul acelui timp comprimat - 



"va vent $i a §i venif n - o definitie temporala loaneiei 
inconfiindabila. Modul asumarii §i transcenderii acesteia 
de catre Iisus se reveleaza a fi cu adevarat unic. Daca 
pana la El moartea insemna apogeul raului §i al urii - in 
cazul Lui ea realizeaza maximalul iubirii. Nirneni nicio- 
data, pana la lisus, nu iubise murind iar El nu iubisc 
niciodata mai mult ca in timpul mortii Sale (atat 
sacramental a de la Cina, cat §i cea vazuta, de pe Cruce). 

Noua situatie, atmosfera profund modificata priB 
indepartarea raului §i depa§irea (apriorica) a mortiL 
introduce deodata un limbaj nou. Iisus traise in cateva 





fiind depa§ita cu mult in intensitatea dramatica de catre Cina 
insa§i. Istoria reala, vie, calda inca, pe care o noteaza sinoptici 
la loan se transubstantiase profetic in realism liturgic, euha- 
ristic. Fata de lima clasica, generala, "a sublimarii timpulm 
(istonei) in arhetiff\ aici avem o curgere in sus - arhetipul 
sublimeaza in simbolul liturgic. Ne aflam in universul tipologia 
biblice in care, impreuna cu profetul "ne amintim de cele ce 
vor fr (vezi §i Dan Stanca, Pamdntid spiritualizat, in Viata 
Romaneasca, nr.9-10, 1994; p. 105). 

18 _ Intr-o analiza |i sinteza a imensitatii literaturii exegetico- 
ermineutice, Profesorul Agurides stabile§te cateva puncte preg- 
nante in relieful respectiv: sensul calitativ §i nu cantitativ al v 
niciei, cuprinderea in ve§nicia lui Dumnezeu a simultaneitatii 
(xauioxpovov) §i a succesivitatii (5ia5oxr|) deodata, caracte- 
rul dinamic (|i nu static) al "viefii vegniee" la loan, caracteni 
mistagogic al invatatuni teologice a acestuia, "acurri" -J 
(xcopa) eshatologic, adica sfar§itul istoriei §i varsarea timpuhi 
In ve§nicia din care §i-a luat inceputul, sensul lui nunc 
aetermim la loan, sensul de arvuna, de pregustare (appafkov, 
7ipoy£y0ig) pentru viata timpunlor eshatologice, etc. (pp. ciu 
p. 33-79). 
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clipe intreaga istorie a umanitatii cu tragica §i necontenita 
realitate a mortii §i devenise acum parintele omenirii. 
Iubirea §i mila fata de omul "vandut mortii prin pacaf\ 
pret platit §i de El §i in curand, §i de ei, introduce un nou 
mod de adresare: "Fiilor (mai precis - copila§ilor) inca 
putin (imp mai sunt cu vof (v. 33). Aceasta ginga§ie 
paternala (in vremea aceea - dascalul era mai mult decat 
un simplu invatator pentru elevi - era eel putin cat un 
parinte, daca nu chiar mai mult (noieaza Zigaben), 
duio§ia infinita din glasul Sau - caracteristici personale 
incomparabile §i inconfundabile - a§a cum genial sesi- 
zeaza evanghelistul in scurtul dialog dintre Iisus eel 
inviat §i Maria Magdalena (In. 20, 16), apar numai la 
loan (I In. 2,1,12,28; 3,7,18; 4,4; 5,21). Momentul apari- 
tiei acestor sentimente profunde in discursul 
Mantuitorului, este sesizat ca atare de toti comentatorii, 
incepand cu Sfintii Parinti §i pana la cei moderni. Iisus i§i 
lasa acum "cu limha de moarte" - testamentul ucenicilor 
Sai - mo§tenitorii sau fiii Sai duhovnice§tiL testament ce 
urma sa fie scris cu sangele jertfei in cadrul Cinei de 
Taina. Continutul esential din acest testament al sangelui 
Sau (Hvr. 9,12) este iubirea. Pentru prima oara in istorie, 
se intalnesc la aceea§i masa extremele existentiale - 
moartea §i iubirea, contopindu-se in jertfa. Aceasta 
alaturare antinomies o mai intalnim in cartea iubirii §i a 
mortii (Cdnlarea Cdntarilor) dar numai in chipul unui 
enunt poetic-profetic: "iubirea ca moartea e de tare... ,s7 
marea nu o poate stinge" (8,6,7). Acum extremele se 
imbrati§au in fiinta aceleia§i Persoane; Mirele §i Mielul 
se identificau in jertfa euharistica, la nunta Imparatului 
rastignit. 






"Porunca noita va dan voua: sa va iubiti until pe 
altuL Precum Hu v-am iiihU pe vor, a$a $i vol sa va iubiti 
unul pe altnF \ Cre§tinismul se rezuma in toata infinitatea 
lui in aceasta fraza, A§a cum Dumnezeu s-a intrupat in 
Iisus Hristos, cre§tinismul se intrupeaza in aceasta fraza. 

Trei cuvinte esentiale aici: porunca, noutate p 
iubire. Sintagma - porunca iuhirii - constituie un 
oximoron; unde-i porunca nu-i iubire §i unde-i iubire nu 
mai este nevoie de porunci §i legi (I)ilige eifac quod vis - 
Fer. Augustin). Daca totu§i Mantuitorul folose§te aceasta 
exprimare, paradoxals intr-un context obi§nuit, aici 
fiecare cuvant are conotatii biblice precise. Timpul Cinei 

este timpul noii creatii - 7raA,iyy8VSGia, iar cuvantul 
poruncitor rostit de Dumnezeu este "cuvdnt cit pule re 
multa\ creator, atat la inceputul primei creatii ("El a zis 
$i s-a facuf") cat mai ales acum "la na$lerea din nou a 

lumif (Ml 19,28). Verbul creator - barrah sau rcoiscQ - 
folosit numai in sens principial - creationist la inceputul 
lumii, reapare acum sub forma poruncii sau a impera- 
tivului iubirii. 19 

Prin aceasta formula contradictorie in termeni - 
porunca iubirii - se subliniaza caracterul fiintial al iubirii. 
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- Preeminenta iubini in cretinism, integrata teologiei ioaneice, 
va fi a§ezata la acela§i "he preamalf de celalalt teolog uria§ al 
Noului Testament - sfantul Pavel unde iubirea apare ca suprema 
categorie fiintial-ontologica: "iar daca dragoste nu am, nimic nu 
sunf \ (I Cor. 13,2) - a se vedea §i ontologia ioaneica: "Dumnezeu 
este iubire". Atat la loan cat §i la Pavel, iubirea este singura cale 
ce duce la indumnezeire, cale deschisa §i parcursa de Hnstos 
Dumnezeu, spre deosebire de cea sugerata de diavol (tatal in\idiei 
§i al urii) care a dus la moarte (Km. 6,2 1 ). 
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tara de care nu poate exista nimic. In universul divin 
creat de iubire, numai ea are putere, numai ea are dreptul 
sa porunceasca. fiindca aceasta porunca este ziditoare p 
facatoare de viata (vezi §i rugaciunile mari euharistice). 

Cat prive§te noutatea acestei porunci, expresia 
respectiva constituie unul din locurile "interpretabile la 
nesfar§if (Jaspers). De vreme ce iubirea este mobilul 
ereatiei §i puterea cu care se tin toate in fiinta, adevar 
rostit obsesiv atat de Scriptura cat §i de filozofia elina, cu 
deosebire Platon, ea nu poate fi noua. Din multimea 
interpretarilor la acest loc de rascruce al exegezei biblice 
am putea sa retinem cateva sau chiar sa incercam altele 
inedite. 

Din punct de vedere semantic, formula ""porunca 

iubirif poate sa insemne §i fenomenul repetarii, adjec- 

tivul avand functie de adverb: poruncesc din nou iubirea. 
Este singura realitate care "nu cade niciodatit (I Cor. 
13,8) - este noutatea absoluta: "din veac pdnd in veac Tu, 
Doamne, ramdi neschimhaf (Ps. 32,11) §i cum acela§i 
evanghelist va identifica pe Dumnezeu cu iubirea (o 
0soq ceyaTiri can, / In. 4,8), noutatea inseamna aici 
ve§nicia iubirii. In contextul general al Scripturii in al 
carei duh Hristos va vorbi la Cina, se poate inscrie in 
efervescenta innoirii universale pe care o introduce 
cre§tinismul: "deci daca este cineva in Hristos, este 
fapturd noua; cele vechi an trecul iata toate s-au facta 
nor {II Cor. 5,17; Gal. 6,15). Prin intruparea lui 
Dumnezeu in Iisus Hristos, iubirea de la inceputul 
ereatiei ramane mereu la inceput - principiu al innoirii §i 
al noii creatii (Kotivri ktigic;). 
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in afara de aspectul noutafii ca permanent^, in 
exprimarea axiomatica a Mantuitorului la Cina asupra 
iubirii pot fi descifrate §i aspecte ale ineditului iubirii 
cristice. Aceste diferente specifice vizeaza anumite deta- 
lii §i nuante cum ar fi persoana iubitoare §i obiectul iubrii 

- omul eel nou. Cel ce iube§te din inceput (Tcpcoxov 

r|ya7ir|cjsv rifiaq, In. 4,19) Dumnezeu, manifests iubirea 
atat la creatie dar mai ales la Intrupare. Daca iubirea in 
sine nu se schimba, modurile sau chipurile iubirii divine 
sunt diverse. Putem afirma chiar §i o evolutie in interiorul 
iubirii, fiindca altfel se manifesto iubirea lui Dumnezeu la 

A 

creatie §i altfel in Intrupare. Noul Testament afirma chiar 
un mod paradoxal fi antinomic al iubirii; '"caci unde s-a 
fnmultit pacatul a prisosit hand (iubirea)"; "/ se iarta 
pacatele ei cele mutte edei mult a iuhit "; "cine-$i iuhefle 
sufletul sau ii vapierde {Kit. 16,25; 10,39). 

Ne aflam in fata unei lupte aprige, intre pacat §i 
iubire, iar biruinta trebuie sa fie de partea iubirii caci pe 
aceasta "nici iadul $i mare a nu a pot stinge". Daca la 
inceputul creatiei avem binomul iubire-viata, in Hristos 
vom avea un apogeu al paradoxalului iubirii: moarte- 
iubire, sau mai precis moartea ca expresie ultima a 
iubirii: "mat mare dragoste deceit aceasta nimeni nu are, 
ca sufletul sa f /-/ puna pentru prietenii sai " {In. 15,13 ). 

De§i s-ar putea crede ca moartea, jertfa, este limita 
maxima peste care nu mai poate exista un dincolo, un 
mai departe, in actul eristic demersul iubirii poate conti- 
nua, prin aceea ca Cel ce moare din iubire, "eel ce-$i 
pane sufletul Sau pentru prietenii Saf nu este un alt prie- 
ten, ci Dumnezeu insu§i. In acest sens, putem vorbi de o 
noutate absoluta, de o transcendere a mortii §i a iubirii - 



^ 
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eategorii maximale si totusi depasibile (prin aspectu! di- 
vm al lubirii). Legea veche poruncea iubirea omului pen- 



// 



Mmunea minunilor din Legea noua este inversarea celor 



termeni 

^ V....1.VLVM 1UI/V^IV pV Will UIJ1 IUI 

sufletul Sau ("«/ /*? Si/k? fm'/^r) pe care-1 da pentru 
\iata lumii; iar sufletul lui Dumnezeu este Fiul (asa cum 
pentru orice parinte fiul este sufletul, inima lui): "Acesta 
este Fiul A feu eel iubit intru care am binevoif (Lc. 3.22). 
Si se poate merge cu rationamentul inca si mai departe: 
de la stadiul de porunca a iubirii lui Dumnezeu de catre 
om - dealtfel neimplinita (si de aceea s-a ajuns la moarte) 
m Hristos avem reaiitatea iubirii divine, traita de El 
insusi pana la capat {In. 13 J) 20 , adica pana la moarte "si 



un 



porunceste 



andu 



pa umana, conditia mortals {"paharul aces to"), dand 
astfel dimensiuni dumnezeiesti existentei omenesti. In 



"%"- 



Este singurul raspuns echipolent la suferinfa omului drept, 
ihistrat paradigmatic in Vechiul Testament, prin Iov. Fiindca 
sufennta lui Iov, oricat de mare, incomensurabil-absurda, se 
opreste la pragul mortii. Hristos Dumnezeu, ca raspuns' pe 
masura Lui dat infinitului infernal uman, transgreseaza si 
aceasta limits, anihiland - nu omul, ci sufennta si moartea, 
tacandu-Ie ale sale. La intrebarea omului, ' Hristos este 
Raspunsul. Hristos este Teodiceea. Orice comentariu la 
teodicee dupa reaiitatea Hristos este de un desavarsit prost 
gust; este retorica gaunoasa, este galceava nebunului cu 
Dumnezeu (cf. Ps. 13,1). 
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iubire nu exista masura - altfel degenereaza in categorie 
moral a, sociala, "devine lege", etc. Dumnezeu se daru- 
ie§te pe Sine in iubirea pentru om (In. 3,16) §i deci singu- 
ra masura a iubirii Lui este El insu§i. A§a cum inainte de 
Hristos, masura iubirii era omul (vezi §i dictonul elin 

u \izzpov xcov 7iavi(ov avOpcoTtoc^) atat pentru Dumne- 
zeu cat §i pentru aproapele lui. Dar masura omului se 
limita de catre moarte in timp ce Dumnezeu, fiindca este 
iubire, nu poate fi limitat de moarte, ci prin iubirea 
jertfelnica Cpdnd la moarte") a depa§it moartea, a depa- 
rt orice limita, §i pentru El §i pentru om, a carui conditie 
mortala §i-o asumase din iubire. In cretinism, Dumnezeu 
se face masura omului (Hf 4, 10; Col 1,28). Nu este mai 
putin adevarat ca, de dragul simetriei (simetrie ridicata la 
nivelul harului divin spre deosebire de simetria mecanica, 
exprimata in Legea talionului) (Fac. 21,24-25), Jertfei se 
raspunde cu jertfa; crucii Domnului se raspunde cu cru- 
cea omului. Nici omul nu poate lucra cu jumatati de ma- 
sura, nu poate fi "caldiceF (Apoc. 3,16). Infrico§atoare 
este taina iubirii divine (mysterium tremendwn) dar nu 
mai putin cea umana: "Cel ce inhere pe lata oh pe 
mama.., pe flu sau pe fiicd mai mult deed/ pe Mine, nu 
este vrednic de Mine" (Mi. 10,37). Nici Dumnezeu nu 
iubise mai putin, ci din iubire pentru om a "parasit pe 
Fiul Sau\ 1-a abandonat mortii (Mi. 27,46; In. 3,16), Aici 
se face trimitere clara la jertfa lui Avraam, la depa§irea 
conditiei umane prin credinta in Dumnezeu "credinta 
lucratoare prin iuhire". Daca vom compara clauza haru- 
lui - Ml. 10,37 "eel ce inhere pe lata sau pe mama. .7 cu 
porunca a cincea din Legea veche: "eimte$ie pe lata! taxi 
|/ pe mama ta..T vom observa abisul care desparte (si 
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totodata une§te) cele doua lumi. Aici avem clar un 
apofatism al iubirii, exprimat inca §i mai pregnant la 
evanghelistul Luca 14, 26: "Daca vine cineva la mine §i 
nu urtitijte pe total sau §i pe mama |/ pefemeie f/ pe copii 
si pe fraii §i pe surori, chiar $i mifletnl sau imu$h mi 
poate sa fie ucenicul Men " Daca nu ar interveni aici 
teologia apofatica, nimeni n-ar suporta greutatea acestor 
afirmatii (In. 6,60). Aici, mai mult ca oriunde, avem un 
caz de "coincidentia opositorum" cum I-ar numi Nicolaus 

Cusanus. 

In concluzie, putem spune ca, spre deosebire de 
Vechiul Testament, unde iubirea se indrepta spre 
Dumnezeu, avand ca masura omul, in Noul Testament 
iubirea, atat a lui Dumnezeu, cat §i a omului este indrep- 
tata spre om ("sa va iubili until pe alUiF), avand ca ma- 
sura pe Dumnezeu-omul Cprecum Hit v~am iubit pe 
voi"). Pentru creatia dintai, semnul distinctiv al omului 
era cunoafterea §i definirea universului creat de Dumne- 
zeu pentru el a§a cum se demonstreaza in primele capi- 
tole din Geneza. Pentru noua creatie, emblematica este 
iubirea: "intru aceasta vor cunoaste toti ca sunteti uceni- 
ciiMei (creatia Mea), daca veti avea dragoste mire voi" 
(v. 35). Aceasta evolutie de la cunoa§tere la iubire este 
rezumata magistral de Sfantul Grigore de Nyssa, in duhul 
Sfantului Apostol Pavel §i nu mai putin al lui Platon (vezi 
dialectica cunoa§terii §i dialectica iubirii), intr-o singura 

propozitie: "r| 8s yvcoaig aycwn] yivsiai" (cunoa§terea 
se face iubire). Drumul de la cunoa§tere la iubire este 
esential; este calea sau destinul divin al omului. ~ 

9 7 



11 - Este vrednic de observat cata diferenta exista intre conceptia asupra 
destinului uman in Biblie §i in afara ei; locul destinului orb, al absurdului 

39 



Iubirea in sens cre§tin, continutul esential a] 
Testamentului eristic, nu numai ca este de sorginte dum- 
nezeiasca, ci §i initiativa acestui act al iubirii jertfelnice 
apartine exclusiv lui Dumnezeu. De§i se realizeaza (prin 
Fiul) pe pamant, ea nu este din lumea aceasta §i se va 
ridica la Dumnezeu (precum odinioara jertfa curata a lui 
Abel). Dialogul asupra transcendentei iubirii jertfelnice 
se poarta in continuare tot cu Petru care, asemeni iudeilor 
§i mai ales lui Nicodim, nu intelege marea mutatie opera- 
ta de Hristos in istorie. Cand Mantuitorul ii sugereaza ca 
spalarea picioarelor ii va asigura partea lui in imparatia 
cristica, Petru gandea inca omene§te, a§a cum gandeau 
toti iudeii din vremea lui; exemplul eel mai graitor 1-au 
dat fiii lui Zevedeu - Iacob §i loan, intr-un alt context, 
carora le-a §i raspuns cu o nota de tristete §i condescen- 
denta: "nu $lifi ce cerelr (ML 20,22). Nici Petru nu inte- 
legea, fiindca inca nu venise Duhul Adevarului, care avea 
sa vina ca rod al jertfei lui Iisus §i sa-i conduca apoi §i pe 
ucenici "la lot adevamr despre iubirea cre§tina - adeva- 
rata imparatie, in care, cei ce vor intra prin jertfa (prin 
cruce), vor sta la masa cu Hristos in ve§nicie §i vor man- 
ca Trupul §i Sangele Lui - hrana pe care Tatal o ofera 
omului in Fiul Sau, Mielul injunghiat -, §i nu vor mai 
inseta niciodata (In. 7,37). 

Atat in dialogul asupra spalarii, cat §i in eel al 
iubirii jertfelnice, ne aflam in doua planuri. Iisus vorbe§te 
in planul spiritual iar Petru ramane mereu dedesubt in 
planul imediat istorie §i politic. Se simte tot timpul un 
clivaj aproape penibil intre cele doua planuri, explicabil 



§i nonsensului (de tip Sisif) este luat aici de vederea lui Diunnezeu, ceea 
ce §i constituie fericirea vejnica (Mi. 18,10; /w. 17,3). 
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insa, avand in vedere "mentalitatea irupeamcT (In. 3,6) a 
contemporanilor Mantuitorului, care, neprieepandu-L, 



iinii s-au indepartat inca devreme (In. 6,66), altii 1-au 
parasit §i I-au renegat in mornentul eel mai intens al dra- 
mei cristice iar altii L-au rastignit tocmai din pricina 
acestei neputinte de a-L intelege {Ml. 26,65; Mc. 14,63; 
Lc. 22,67-68). 

De fapt intreaga activitate a Mantuitorului in 
mijlocul ucenicilor §i al lumii in care venise, §i toate 
cuvintele Lui (cum nu se mai auzise pana la El, cf. In. 
7,46) aveau un singur scop: na§terea in om a mintii lui 
Hristos, voocf~ Xpriaxou, adevarata metanoie. Aceasta 
minte ia na§tere la intalnirea cu Duhul Sfant §i scopul 
declarat al lucrarii Fiului este venirea Duhului care va 
desavar§i lucrarea inceputa de El, ca ascultare fata de 
Tatal Cel ce L-a trimis. Avem aici lucrarea Sfintei Treimi 
(ca §i la creatie) intr-o succesiune a trimiterii §i a ascul- 
tarii: Tatal trimite pe Fiul, Fiul trimite pe Duhul, iar 
Acesta va trimite pe apostoli care, "mdnati fund de 
DnhuT\ vor duce Evanghelia Imparatiei pana la 
marginile lumii. Istoria mantuirii este istoria revelatiei 
Sfintei Treimi, al carei efect este Biserica - noua creatie, 
nascuta din Sangele lui Hristos §i din revarsarea Duhului 
Sfant la Cincizecime" . Esenta spirituals a Bisericii este 



22 

- T. de Chardin nume§te aceasta lume mirifica noosfera hristoge- 
nezica. Chiar daca gandirea lui nu este in duhul ortodox al Rasari- 
tului, este totu§i deosebit de incitanta §i indrazneaja. Era un preot 
plin de o uria§a iubire. 

""* - Cina §i Cincizecimea sunt cele doua acte de intemeiere a Biseri- 
cii §i aparfin Sfintei Treimi {"Mdinile Tale m-aufaciit §i m-au zidir 
- iar mainile Tatalui sunt Fiul §i Duhul - spun Sfintii Parinti). La 
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Jertfa de Taina savar§ita de Duhul Sfant in sangele 
Mielului sub chipul (simbolul) painii §i al vinului. Toata 
aceasta efervescenta din interiorul dumnezeirii ("din 
sdnul Tatalur) reveiata in Cuvantul intrupat, produce 
impactful eel mai dramatic la intalnirea cu omul cazut de 
la inceput prin pacat din aceasta efervescenta comu- 
niala, ( omul prin pacat, cade in afara revelatiei » a sensu- 
lui divin al exist en tei). Cina cea de Taina este punctul de 
maxima intensitate a dramei; §i Hristos, lueratorul acestui 
fapt plenar, trebuie nu numai sa realizeze jertfa (adica 
transfigurarea sau prefacerea) dar sa o faca inteleasa de 
catre omul caruia se adreseaza jertfa. Desigur, eunoseand 
bine limitele umane peste care nu se putea trece cu nici 
un chip, Hristos pune doar inceput realizeaza parga 
acestei prefaced pe care avea sa o continue §i sa o desa- 
var§easca Sfantul Duh. Primii pe care avea sa-i prefaca 
Duhul erau ucenicii care, din ni§te oameni plini de 
confuzie §i teama, vor deveni apostoli plini de har §i de 
curajul jertfei. 



Textul Cinei surprinde (cu geniul mistagogiei 



ioaneice) intregul travaliu suferit de Hristos pentru a 
na§te prima celula euharistiea, prima comunitate sau 
ecclesia - aluat pe care Duhul Sfant avea sa-1 creasea 
plana la sfar§itnl lumii (auvxsXsia xou amvoq). Ca om 
Hristos era limitat; va sfar§i - se va duce pentru a rede- 



pentru ca Duhul 



oameni 



Cina, se iertfeste Fiul si se intrupeaza Duhul de viaja facator in 
"pained vietif\ eoborata (printr-o ehenoza repetata §i succesiva a 
Fiului si a Duhului) din cer. 

42 



■ : >V-* 



Ariuntul 



gere, se face imediat inaintea enunfului testamentar al iu- 
bini: yuior, inca putin timp sunt cu vol Voi Ma veti ca- 
uta, dar, dupa cum am spas iudeilor 24 - ca imde Ma due 
hu, voinuputeti veni - va spun si voua acuni" (v. 33). 



Ttfi 



rtici avem o rastumare, in sensul ca moartea, pleearea, 
este o eonditie a iubirii. lubirea aceasta inedita nu mai 
este una posesiva, de tip egoist, luciferic; Hristos renunta 



cum 



Isaac); avem aici expresia iubirii ca renuntare. Ucenicii 
constituiau averea Lui cea mai scumpa, in ei investise El 
total; §i acum trebuia sa-i paraseasca, sa moara - moartea 
fund suprema despartire in ordinea vazuta, bioiogica 
Paradoxul cretin §i fericit al mortii este acela ca despar- 



ndepartarea fizica, genereaza 

puternica si mai difuza (deci nelimitata) 



;r 



"- Deja Iisus face o distmejie intre apostoli si iudei, in ciuda faptu- 
ui ca si ei erau mdei; Hristos traieste deja realitatea crestina a noului 



Israel. 

~ - Moartea inseamna 



. . , A - * — «* w***wi vujvi \_jhu m Ding:- 

nni, in cazul ucemcilor). Duhul este rodul, mai ales al smeremei 

Jar coborarea spre o stare smeritd e o bosdfie a puterii, nefiind 
tmpiedtcata de cele contrare ftrii. Puterea dumnezeiascd cea mai 
presm de toate nu este vdditd atdt prin podoaba universului si 
carmmrea nemtrerupta a tuturor, cat coborarea la slabiciunea ftrii 
noastre. Puterea in a se ft jacut in asemdnarea omuhti si in chipul 
s merit alfirii noastre si in a sefi ardtat ca poate fi tinut de moarte 
dupa asemdnarea oamenilor" (Sf. Grigore de Nyssa, Marele cuvant 
catehetic, P. G., 45, col. 65 B). 

"Aceasta aratd ca pdtimirile nu erau o simpia caracte- 
nsticd a firii, ci expresia kenozei Fiului lui Dumnezeu devenit om 
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Este verba de marea mutatie de la universul evi- 
dentei la eel al credintei, de la eel material la eel spiritual 
C'Fericiti cei ce n-au vazut si an crezxii" - In. 20,29). 
Aeeasta este dinamica logica a intregului demers 
iconomie-soteriologic. Dialeetiea mantuirii este formulata 
u maxima elaritate §i simplitate matematica, in capitolul 
16. versetul 7. desi locul cerut de logica textului era mai 
degraba in primul capitol al Cinei: "V& este defolos ca sa 
Ma due En. Cad daca nu Ma voi duce, Mangdietorul nu 
va veni la voi, iar daca Ma voi duce II voi trimite la voi" 
Absenta Fiului era singura realitate in stare sa ereeze 
golul (abisul) capabil sa eheme §i sa incapa plinatatea 
Duhului. Psalmistul va defini poetic aeeasta suceesiune §i 
complementaritate a prezentei divine: "addncul cheama 

addncuF. 

Lumea nu-L primise nici pe Fiul fiindca nu-L 
incapea, era mult prea mult pentru limitele ei reduse de 
pacat; prezenta Duhului eoncomitenta cu a Fiului ar fi 
creat o inflatie a divinului; pedagogia revelatiei va tine 
seama de structura §i dimensiunile intelegerii §i a recep- 
tarii omenefti (vezi troparul Schimbarii la Fata). Gus- 
tarea dumnezeirii de eatre putinii ucenici in timpul scurt 
al prezentei divine intrupate in lisus Hristos, era suficien- 



s 



Sale 



puterea de a patimi. Astfel se mfelege cam kenoza Fiului ltd 
Dunmezeu, de$i e patimire, are in acelam timp, un efect indumne- 
zeitor asuprafirii, dar nufara colaborarea ei. 

Moartea astfel acceptatd, fund urmata de inviere este 
totodatd o definitivare m aeeasta stare de remmtare la Sine, de 
sfmtire m de comuniune cu Total " (Pr. Prof Dr. Dumitru Staniloae, 
Teologia Dogmatica Ortodoxd, Bucure§ti, 1978, vol. 2, p. 145). 
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ta pentru a crea setea dupa frumusetea si bunatatea divina 

si al earei raspuns, fagaduit inea de la capitolul 7,39, era 

Duhul Slant, celalalt ipostas al trimiterii. Desigur, 

succesiunea iconomica a trimiterii divine (lepaTtocr- 

to^ti<;) va pregati plinatatea treimica a revelatiei, asa 

cum va spune unul din marii mistici: "Trebuie sa siim ca 

mintea noastrd are facilitated de a intelege si prin 

aceasia facilitate ea prinde adevdrurile cele inteligihile: 

dar actul prin cdre ea comunicd cu lucruri ce sunt mai 

presus de ddnsa (reete, Sfanta Treime) depdseste natura 

ei. Deci cele divine trebuie inlelese dupa acest criteriu, 

nu dupa puterile noastre. Noi insine trebuie sa renuntam 

cu totul la noi si sa ne predam lui Dumnezeu, cdci este 

mai bine sa apartinem Lui decaf noua inline. Numai de 

ft uniti cu Dumnezeu, vom primi darurile cele 



aumnezeiestr (Dionisie Mistieul, Despre numele divine, 
VII, I; Bucuresli, 3993, p. 1 13). 

Daca pogorarea dumnezeirii in lume este progre- 
siva, iconomica, tot atat de lenta este si ridicarea omului, 
prin jertia, catie locul pregatit lui in "casa Taialui din 
cerurf\ la nunta Mielului (Ap. 39,9). Numai dupa ce va 
mtelege, prin rnistagogia Sfantului Duh, sensul dumneze- 
iesc al jertfei lui Hristos, se va hotari §i el (omul) pentru 
aceea§i jertia; lui insa ii irebuia timp ca sa inteleaga, fapt 
pe care lisus il explica lui Petru: "Unde Ma due Eii, tu nu 
pod sa urmezi Mie acum, dar mai tdrziu Imi vei urmd" 
(v. 36). Fiul era natura jertfeimca, din vesnicie (Ap. 5,6; / 
etru 1,19-20), in timp ce omul trebuia sa dobandeasca, 
prin induhovnicire, aceasia insusire a iubirii jertfelnice. 
Desigur Petru se va grabi (ca si Adam in Rai) spre 

sa mearga "acum"" 1 (v. 37), chiar 



P 



umnezen 




4^ 



fletul. MantuitoruL cunos 



1 * • * 1 ^ ^ _ • 4£ J 



cand bine omul, ai carui «»« esr^ sargumaos oar irupui 
neputinckuT {ML 26,41), va domoli graba de inaitare a 



Petru 



% • • *, 1 * * ** 



caderii §i ai smeremei am pncma caaeni: vet pune 
suflelul tau pentru Mine? Adevarat, adevarat zic tie ca 



V 1 I 1 jf 



mi va canta coco$ul pdna ce mi te vei tepaaa ae Mine ae 
trei ori" (v. 38). Inainte de a-§i pune sufletul sau, omul 



irrn 



i*»^£Ml 



pentni ei; jertfa era suprema lectie, mint mai 
cat creatia; Cei care iumina chipul jertfei (ca 
9 > ,„ „.„„,„,, ~« -iihul Adevaruiiii, pe care Petru, §i 
asemenea lui toti cei chemati la "ospafui Mielulur\ avea 



44 „ ? ~ „- . ««„ ^^ , 



sa-L primeasca dupa ce va "piange cu amar pe nepu- 
tinta nmftnpfl^s nrin nocainta. In adancul smereniei va 



intelege ca nimeni nu poate sa intre in Imparatie decat 



daca ii este dat de catre Tata! prin Fiul. Toata aceasta 
operatie a jisxavoi-ei 26 va savar§i-o Duhul, Cei care 
lucreaza transfigurarea euharistica in cadrui Cinei §i mai 
departe, in Sfanta Liturghie. 



26 - Procesul metanoiei in vederea Imparatiei este anuntat de Mantui- 
torui chiaf in debutul iucrarii Sale (Jvw. 1,15; Mi. 4,17). Deaitfei 



>xista 



avertizeaza Sf. Grigore de Nyssa care ne prezinta o variants foarte 
interesanta la Total nostra (Ml 6,10; Lc. i 1,2) care a disparut din 
textul actual Acolo unde acum avem formula "Tatal nostni^Me 
Irnpuratia Ta... *\ in varianta propusa de SfantuS Pannte, apare: 



^"* y> a 



"Tatal nostru... vie Duhul Tau eel sjant peste noi #/ sa ne 

curd teased pe nof\ §i concluzioneaza astfel: "Sfdntul Dim" si 

Tmparatia lui Dumnezeir: ceea ce vrea sa spuria ca Duhul Sfdni 

este hnpardmipmiUi la Rugaciunea Domneasca, III, P.O. XLIV, 

1157-1160). 
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Ill 



lar Duhul este supremul dar pe care il face Tata! 



Perm 



toti^ ceiialti ucenici, vor fi transfigurati, vor fi iiuminati de 
Duhul Sfant §i schimbarea lor va fi atat de radicaia incat 
oamenii vor privi ia ei §i nu-i vor recunoa§te (Fapt. 2,7 §i 



urm 



omenirii, lucrare savar§ita paradigmatic de Hristos, la 
niveiul firii, lucrare numita "mantuirea obiectivff\ spre 
deosebire de cea pe care avea sa o savar§easca fiecare 
credincios in parte, pe sufietul sau. 



*i. 



i 



a n 



Ontologia Sfintei Euharistii sau Triadologia 



capitolul 14 



Progresul in intelegerea fondului jertfelnic al 
lucrarii Mantuitorului, de§i lent, este totu§i evident. §i 
daca mintea ucenicilor se mi§ca mai greu spre sensul 
adanc al tainei lui Iisus (§i de vreme ce nici ingerii nu au 
priceput adancul acestei planuiri divine, ce putem sa 
pretindem omului?), inima a inteles mai repede §i mai 
adanc adevarul crucii (vezi Pascal). §i pentru ca El venise 
in lume pentru a "vindeca pe cei cu inima zdrohitcT (Is. 
61, IX acestor inimi intristate de presentimentul mortii se 
va adresa acum Mantuitorul: "$8 nu se ml bare inima 
voastra; credeti in Dumnezeu, credeti f / in Mine" (v. 1 ). 
Se ajunsese deja in fata prapastiei mortii, in sfar§it, inte- 
legeau §i ei, ceea ce nu ar fi vrut niciodata - cum ca solu- 
tia morjii era singura §i ireversibila. In fata acestei pra- 
pastii, numai credinja mai poate opera; numai pe aceasta 
punte se putea trece dincolo de moarte, a§a cum avea sa 
analizeze cu iscusinta §i putere Sfantul Pavel, in Epistola 
catre Evrei, §i mai ales in Epistola catre Romani, capito- 
lul 4, unde avem o prima incercare de psihologie a cre- 
dintei (credinta, jertfa, inviere) centrata pe eel mai semni- 
ficativ episod al Vechiului Testament - jertfa lui Avraam. 
O bucla de doua mii de ani aducea din nou istoria in fata 
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jertft 




p am ant 



urul 



este Hristos, insa acest monolog este spart din loc in loc 



de interpelari ale unor ucenici, fapt care asigura mai 
multa mi§care §i precizare), intra alti doi ucenici - Toma 
§i Filip. Ambii sunt deja cunoscuti pentru rationalismul 
lor, dublat insa de o sinceritate §i iubire fata de Invata- 
toruL fara limite (a se vedea enisodul invierii lui LazSr 



t4 V 



unde loma hotara^te pentru toti ucenicm sa mergem §i 
noi sa murim en EF - (In. 11,1 6). 27 

Sentimentului de dezamagire §i nonsens, ce 
cuprinsese inimile intristate ale ucenicilor in perspectiva 
mortii iminente a idealului lor de marire §i fericire 
pamanteasca intrupat in Iisus, Acesta le raspunde printr-o 
fagaduinta si mai mare: "In casa Tatalui Meu multe loco- 



- Interventia lui Toma fi a lui Filip, rezistenta lor in fata evidenjei 
jertfei anuntate de Iisus ca singura cale ce duce la cimoa^terea lui 
Dumnezeu (fiindca §i in sens invers de la Dumnezeu spre om, calea 
este aceea$i), este in stilul lor tran§ant, spontan §i eroic. Filip va pune 
capat indoielilor lui Natanael asupra calitatii locului de origine 
pamanteasca a lui Iisus cu formula concisa §i decisiva: "vino f/ vezf 
(In. 1,46); tot el va deschide calea elinilor spre Hristos (In 12, 20- 
23). Acestea ne sugereaza ca Filip nu era strain de metoda dialectica, 
rationalist apodictica a filosofiei eline, dominanta in cultura vremii. 
Cat privejte pe Toma, acesta a ramas in spiritualitatea cre§tina ca 
reperul absolut al metodei dubitativ-rationale care (dupa cum va 
demonstra filozofia carteziana mai tarziu) duce la impasul cunoajte- 
rii §tiinfifice, impas din care este salvat de revelatia din iubire a lui 



carei capat este admirajia - In. 20,28). 
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credinta-fasadu 




m|a cu care debuteaza civilizatia revelatiei supranaturale, 
in istoria lui Avraam, parintele credintei §i al fagaduintei 
iRm. 4. 12). Cu Avraam se ie§ea din preistorie iar cu 
lisus se trecea in metaistorie; cele doua coordonate ale 
acestui demers - fagaduinta §i credinta - vor lega intr-un 
tot unitar intreaga istorie umana, "din ve$nicie in ve$ni- 



Avraam 



Pamantul 



intei. 



Lumea credintei este Imparatia lui Duinnezeu 
"care nu este din lumea aceasta" (In. 18,36). Universul 
perceput §i analizat in capitolul 14 este unul transcen- 
dent, intradivin; Mantuitorul se afla noetic dincolo de 
moarte, in casa Tatalui, mijlocitor al odihnei §i al ospetiei 
vepice pentru cei care L-au urmat (§i-L vor urma) pana 
la capat pe drumul crucii §i al invierii. 

Acest capitol ar putea fi socotit un pandant la 
Prologul Evangheliei a IV-a, care debuteaza cu imaginea 
perihoretica (In, 1,1-4) a inhabitarii Cuvantului in 
Dumnezeu-Tatal. Aici avem o reiterare a drumului 
kenozei in sens invers, in sensul pleromatic al lui "lotus 
ChristwT (I Cor. 8,28), al reintegrarii Fiului in sanul 
Tatalui intr-un triumf al ascultarii jertfelnice. In aceasta 
"apocatastaza" in Hristos este reabilitata intreaga fire, 
intrucat opera Fiului se desfa§urase in inima ei; se reali- 
zase mica perihoreza in ipostasul divino-uman al lui 
Hristos iar acum procesul continua in perihoreza intra- 
treimica. De aceea putem numi acest capitol ca o prima 
teologie a Sfintei Treimi §i aceasta este u§or de sesizat 
daca avem in vedere ca termenii care definesc cele trei 
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ipostasuri (Tatal, Fiul §i Duhul Sfant) se folosesc cu o 
frecventa nemaiintalnita in toata Scriptura (peste 50 de 
ori - pentru Fiul folosindu-se pronumele personal, intru- 
cat vorbitorul era chiar El). Am putea spune ca, in afara 



term 



28 



14 este eminamente treimica, a personalismului treimic. 

Daca in Vechiul Testament Dumnezeu se define§- 
te pe Sine existential-ontologic ("En stmt Cel ce Sunt) 
aici avem defmitia trinitara a lui Dumnezeu, cu mult mai 
bogata §i mai expresiva teologic: "Eu stmt Galea, Adeva- 
rul §i Via fa". Acolo se definea fiinta (esenta) aici se defi- 
ne§te modul existentei §i al lucrarii - trisipostaticul divin. 
Galea era Fiul - ipostasul kenotic §i proslavit - plero- 
matic, Adevarul sau Principiul este Tatal iar Viata este 
Duhul, "Cel de viata facatof " 

In aceasta defmitie a dumnezeirii (mai precis 
autodefinitie) se surprinde aspectul dinamic al existentei 
divine, acel "actus purus" (vezi §i "'Tatal Men lucreazff*) 
aproximat deja de intuitia filozofica greceasca (vezi 
Heraclit Aristotel, etc.), dinamica intra-treimica revar- 
sata in afara, in revelatie. Mantuitorul precizeaza indata 
sensul absolut al dinamicii revelationale, al dialecticii 
iconomice - kenozS -nroslavire, exprimata sugestiv in 



28 



- Este §tiut ca Triadologia va constitui gloria teologica a veacului 



al IV-lea §i mai ales va constitui specialitatea Sfintilor Parinti 
Capadocieni. Temelia scripturistica se afla insa in Evanghelia a IV-a 

§i mai ales in teologia Cinei. 

29 - In mod natural §i spontan, referirile esentiale la divinitate in 
Scriptura sunt triadomorfe: "eyca si/ji o cov; Mi x<* EX: Calea, 
Adevarul Viata; Dith este Dumnezeu, etc. Cuvantul, ca reflectare a 
realitafii, poarta necesarmente chipul acesteia. 
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euvantul Cale: "Nimeni nu vine la Tatal Men decdt prin 
Mine". Avem aici o alta definitie a asemanarii (demouth - 
ojioioaiq); noi nu putem sa ajungem (sa ne asemanam) 




spune 



cu Dumnezeu decat pe Galea Lui 

Sfantul Pavel, este chipul slavei TatalufXEvr. 1,3). 

Asemanarea noastra (calea noastra) se inscrie in Asema- 

w 

narea (Calea) Lui asa cum si chipul nostru se afla in 

Chipul Sau. Sfintii Parinti vor preciza aceasta inrudire 

iconomica (infiere) prin formula harismatica: "suntem fit 
in Fiur . 

Se stie ca omului, in dramatica lui istorie, i se mai 
oferisera si alte cai, alte variante; insa nici una nu-1 
dusese la Tatal, in sanul iubirii - originea (In. 3, 16) tutu- 
ror celor ce sunt in cer si pe pamant. Numai Cel ce iesise 
din sanul Tatalui, numai "Ce/ iubit intru Care (Tatal) a 
binevoif cunostea calea asemanarii prin iubire; aceasta 
era calea "ascultarii pana la moarte" (Filip. 2,8) ca 



remediu al mortii "inirata in lume" prin neascultarea 
originara a omului. 30 

In contextul eminamente triadologic al capitolului 




14, apare o alta notiune fundamentals in teok 

ral §i in mistica cre§tina in special: cunoa§terea lui 

Dumnezeu, Teoenosia. cum vor numi-o Sfintii Parinti 



man 



cadrul Perihorezei ("Tu r Parinte, intru Mine 



30 



stabile§t< 



cre§tinismului in faptul mantuirii exclude orice alta solutie religicasa 



Mine 



aceasta 



impotriva ereziilor §i ateismului de tot felul) duce la "neasemanare 51 



Mt 
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Tine™ - In. 1 7,2 1 ) §i verticala cunoa§terii in cadrul Teofa- 
niei, fapt realizat deplin prin §i in Fiul intrupat Rezul- 
tatul acestei cunoa§teri intime, din iubire, "a cunoa§terii 
devenita iubire"* este comuniunea duhovniceasca 
atotcuprinzatoare, unirea mistica in claritatea adevarului 
Duhului Sfant 31 : "fw zhta aceea veil cunoagte ca Eu sunt 
intra Total Men $i voi in Mine §i Eu in voi" (v. 20). 

Se define§te un habitat al comuniunii prin 
cunoa§tere §i iubire: "claca Ma inhere cineva, va pazi 
cuvdntul Men $i Total Men il va iubi, f / vom veni la el $i 
vom face loca§ in el" (v. 23). Granitele §i zidurile 
despartitoare dispar intr-o revarsare a Duhului infierii, 
Duhul Fiului, §i in aceasta imparatie ve§nica a cunoa§terii 
adevarate nu mai raman decat distinctive personale: Eu, 
Tatal, Duhul, voi (omul). Dealtfel aceasta unire mistico- 



unirea 



cum 



claritate geniul teologic paulin: "'cam in Hristos lisus 
locuie$te trupe§te toata plmoiatea dumnezeirif (Colas. 
2,9). 32 La Cina, unde aceasta unire va deveni Taina 



31 - Vectorul cunoa$terii atat in interiorul Treimii (cunoa§terea de Sine a 
lui Duninezeu) cat §i cea dialogica (intre Duninezeu §i om sau invers) 
este Duhul Sfant (care este "addncul bogatiei §i al intelepciunii Lui u 
dupa cum va exciama inspirat Sfantul Pavel (Rm. 11,33). "Cdci cine 
dinlre oameni $tie ale omulni (xa sviouuxa), decat duhul omnlui care 
este in el 9 A$a f / cele ale lui Dumnezeu, nimeni mi le-a cunoscuL decaf 
Duhul lui Dumnezeu, iar noi... am primit Duhul eel de la Dumnezeu, 
ca sd cunoa^tem cele daruite noud de Dumnezeu " (I Cor. 2,1 1-12). 

32 - Sfantul Maxim Marturisitorul, afirmand ca intruparea §i 
rascumpararea prin Fiul lui Dumnezeu constituie izvorul teologiei §i al 
teognosiei 7 noteaza profundi "Teologia ne invata cuvdntul lui 
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(sacrament, se va consacra faptu] unirii mistice, a] comu- 
niunii), Hristos teologhise§te pentru ucenici aceasta reali- 
tate intrupata in viata §i opera Lui. Aceasta explicitare, 
asupra careia Hristos insista pana la obstinatie, are rostul 
disiparii oricarei confuzii, fiindca mistica, aceasta ultima 
treapta de pe scara cunoa§terii, este §i cea mai expusa 
pericolului confuziilor de tot felul Garantul acestei uniri 
intime prin cunoa§terea iubitoare, in limitele distinctiei 
personale (persoana fiind insa fara limite), va fi Duhul 
adevarului, Care-i va conduce §i pe ucenici (adica Bise- 
rica) la "/at adevaritF. Ori se §tie deja ca "tot adevaruF 
Bisericii este "Treimea cea de a fiinta §i nedespartitc?\ 

fiinta (<|>ocn<;) la care a fost facut parta§ §i omul prin 
imparta§irea cu Hristos: "Prin care El ne-a harazit mart 

T\tf i&i v*& t/>* § m*iirt -fn r\t*il r*/y o/? 77/9 ff**frt/?/yrf% rt f*/y f/?M/i 7pj \ ? vtfl fj/? ifttfi f C 7 

pe Duhul Sfdnt Fiindca intreg Total fi intreg Duhul Sfant erau 

$j*3 tin ? vi sl&vfTfwriwif ?v* £?*// e? fit f Tift f& c_/7 fpffvunnt ffirn p/7 

iftif £*£/C^v + v* it-r (lit </h fC Vi/^/iW, *Ci/ v/v*vif*v*i( ti/^r vwuv*"i-K'VJ U/im wi/* a tn-*-, 



£V 0/7 <V> 

4 j*~ *-*%*-* JW 
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Care Insufi $i-a lucrat intruparea" (Scurta talcum a rugaciunii 

fatal nasiru* \ iri Fiiucuiiu, vol. II, Sibiu, 1947, p. 256 (Uaducere de 

Pr. Prof D, Staniloae). 

Marele mistic modern (daca nu cumva - postmodern), 






VtlUlvVJ-V a VibJCXiX X VpvriVl hJWiAW III UUtUtUl h?t*Vt V*W iill^VlVU ill 1 JCVlV/ijl 

"Theantroinil Hristos reveleazd la fel de real #/ «e Dimmezeu in 
desavdr^irea Lui §i pe am in desdvdr§irea lui Daca cercetdm cu 
impariialitate istoria neamidui omenesc, trebuie sd mdrturisim 
in omenire mi existd un om mai bun decdi lisus, Aceasta inseamnd 
ca nu existd nici Dumnezeu mai bun decdt lisus, Fiindca lisus, 
rnimai ca Dumnezeu si om era si este eel mai bun om, adica fara de 



pn 






/yvtvCit *■ ksu t-j£t4t til /viz vi Wv £/Uvut \x/ *. Kt^-jKjJ. 1 fitidftif isjsvtt ii; ioii/^J 

es/e sinteza desdvdr§itd intre divin §i uman, 

transcendent, intre real §i ideaF {Av&pcoTtog koli Qeav&pomog^ 

Athena, 1968, p. 109). 
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33 stramutare §i 
ie Sfantul Vasile 



FiuL Acesta ne-a fagaduit pe Duhul Sfant iar Sfantul Duh 
ne i^gaduie§te pe noi - cei ce participant la Trupul §i 
Sangele Fiului - Tatalui, in procesul infierii duhovnice§ti 
(Rm, 8,15) al indumnezeirii. Astfel se implinefte cea mai 
mare fagaduinta ftcuta omului in Scriptura, adica in ca- 
drul revelatiei (teofanie - teognosie): V 
si lotifii ai Celui Pmamalf (Ps. 81,6; 
inhabitare in ontologie (auvcov - va spu 

eel Mare). 

A§adai scopul cunoa§terii este Dumnezeu; "caci 
aceasta este viata vesica.. ." iar plinatatea cunoa§terii 
este indumnezeirea; in viziunea theognostica ioaneica am 
putea formula una din cele mai importante definitii: omul 
este ceea ce curioa$te. In Scriptura cmioafterea nu este 
dear un fenomen abstract, o dialectics a mmtii, un epife- 
nomen, ci se inscrie in inima revelatiei, a teofaniei §i 

2 -1 • 

devine act existential devine viata §i inca ve$nic3." (vezi 
§i "neb'unia cunoa$lerii\ la Heidegger). 



33 - Sfantul Simeon Noul Teolog suiprinde, cu entuziasmul sau 
poetic, mistica unirii omului cu Dumnezeu, prin participarea omului 
la Cina de Tama ?i prin hand lui Dumnezeu, revarsat fara rezerve 



(acpQovc^) asupra omului: u ci pe cei ce fierbinie se pocaiesc, cu 
mila mdurarii ii curdte§ti §i if luminezi §i cu himma it tme§ti, 
artasi Dumnezeirii Tale facandu-i fara pizmuire " (Rugdciunea a 



n 



.jap tea din rdnduiala Sf Impdrta§irf). 



■ - u In traditia ortodoxa, teologia reprezintd o ireaptd a cunoa§- 

terii tainice, nemiilociie a lui Dumnezeu, a unirii cu El. Teologia, 

in acest sens, nu este q cunoaqtere discursivd, bazatd pe speculate 
inielectuala, ale caret concluzii ar putea ft formulate in postulate §i 

0\j 



Cunoa§terea la om pare sa fie constitutive; am 
putea s-o numim chiar mai mult decat constitutive - 
instinctiva. Nicolae Steinhardt vorbe§te undeva de "con- 
capmcenta cimoa$terif\ cu referire clara la drama pomu- 
lui edenic, de care nu a reu§it sa-1 indeparteze nici ame- 

nintarea cu moartea. * 

Intre viata si cunoasterea mortals, omul a ales-o pe 

9 9 > y * 

cea de-a doua. Obiectul acestei dorinte mistuitoare a 
omuiui cunoscator (homo sapiens) a fost intotdeauna 
Dumnezeu; chiar §i diavolul il ispite§te pe om cu aceea§i 
finalitate - doar calea era pervertita §i desigur, "pe dni- 
mul rau nu se ajunge la lac bun" (proverb spaniol; vezi §i 
E. Ionescu - Lectio). De-a lungul istoriei biblice vom 
intalni pe om intr-un pelerinaj dramatic spre aceasta adre- 
sa absoluta, cu intrebari sfa^ietoare: "arata-mi fata Tar 
(Ex. 18-20); "spime-mi rmmele TauT (Fac. 32,29). Toata 
cartea Iov este o interogatie dureroasa asupra lui Dumne- 
zeu, iar concluzia a cestui demers esential este graitoare 
pentru drama cunoa§terii umane: "Din spusele unora #/ 



deduct! 7 ci mai de°raba este o ilnminare a Diihului Sfdnt, ddndia 



.— » V - V 



--pc/? Rii7£n 1QQS na A*U 

In Seriptura, orice noua viata este on rod la canoafterii, a! 
CGniuniuiiii dintre barbat §i femeie: "§i~a cunoscui Adam pe jemeia 

A 

m si ea zdmislind a nascui pe Cain' (Fac. 4,1). In iimbiie clasice - 



,*■» * » - * ^ _ t t 



greaca §i lattna, veroeie "a cunoa§te %\ "aft ", "a aevem (tnnta ca 
act) sunt aproape confundabile: yiyvcojiai, yiyvcoaicco §i nasco, 

*K>SCO. 

~- - Hin norm 1 1 nmna«rtprii (Dfin neSSCUltare) OHlul 3 inVStSt C3 dm- 
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altera auzisem despre Tine, dar acum ochhil men Te-a 

vtizut" (lav 42,5). 

Intreaga drama mterogativa a oniului bibhc se va 
concentra acum in intrebarea (implorarea) lui Fiiip: 
"Doamne, arata-ne nana pe Total f / ne este de ajumT (v. 
8), Intrebarea pleaca din inaltul istoriei, asemeni zbomlui 



unui vultur, §i prin rotiri largi la inceput, apoi tot mai 
stranse, i§i precizeaza obiectul prazii. Filip va intreba de 
Dumnezeu ca de o fiinta concreta, personala §i mai ales 
iubitoare. Era o intrebare teologica, necesara §i dezirabila 
§i nu una filozofica, retorica. Asemeni unui copil ratacit, 
omul intreaba cu ardoare de tatal lui, de originea lui. O 



Dumnezeu 



cadrul 



itmosfera) Fiului intrupat 






Intrebarea lui Filip izvora mai ales dm imma, a§a cmn §i 






wv 



(Eckhart). Filip credea in Fiul (a§a cum credeau toti 



ucenicii §i mai ales Petra, care-L marturisise ca atare - 
ML 16,16), de aceea cere Lui acest lucru "cu neputinta la 
oamenf \ Filip, ca §i Toma, nu erau ni§te iscoditori 
necredincio§i, sceptici (asemeni lui Pilat, caruia Iisus, la 
o intrebare asemanatoare, nu-i va raspunde nimic), ci 
erau ni§te suflete nesatioase, insetate de Dumnezeu (Ps. 
62,2), Ei cereau pur §i simplu amanunte despre Dumne- 
zeu . De aceea §i Hristos va zabovi in dreptul lor, teolo- 
ghisind cu rabdare §i iubire cele cerute de ei. Daca exista 
un minim repro§ in raspunsul Mantuitorului acesta se 
refera la "zabava inimii omene$ti de a crede toaie cdte an 
fast spuse de profetf (Lc. 24,25), tara neamului 
omenesc de a cere semne concrete §i putemice din partea 



JIT 



lui Dumnezeu; avem mereu de-a face cu complicata argu- 
mentatie teologica, operatie delicata §i chiar suparatoare, 
care va. umple doua milenii de rationalism teologic (mai 
ales in Apus). Defmitia exacta a acestei ambiguitati din 
fenomenul credintei umane este surprinsa cu toata forta 
in strigatul tragic §i totu§i atat de convingator al unui tata 
plin de nddejde - desnadajduita (Rm. 4,18) al carui fiu 
muncit de demon, nu mai putea fi izbavit decat de lisus 
(daca Acesta era Dumnezeu): "'cred, Doamne, ajtita 
necredimei meter (Me 9,19,24). 

A 

Intrebarile ucenicilor (ca §i ale profetilor) sunt 

generatoare de raspunsuri profunde §i plenare, pe masura 

Celui ce raspunde fi, dupa expresia fericita a unui teolog 

contemporary singurul raspuns la intrebarea asupra lui 
Dumnezeu este El insu§i. 

""De atata vreme sunt cu voi $i mi M-ai cunoscuU 
Filipe? ("el ce M-a vazui pe Mine a vazut pe Tatar (v. 
9). In acest raspuns, Mantuitorul prezinta chipul (sau mo- 

dul) comunial al existentei divine. La celelalte definitii 
ale lui Dumnezeu revelate in Scriptura, la Cina Euharis- 
tica Mantuitorul va adauga un alt adevar, eel mai adanc §i 
mai fericit - acela ca Dumnezeu este comuniune (vezi 
ontologia comuniala la Zizioulas), este treime-unime, 



36 



- P. Evdokimov: "Pe Dumnezeu mt-L poate atinge nici o negatie 
fiindca aceasta se situeaza in afara Lui. Dumnezeu nu poate fi 
inveniat metadata, edei metadata nu se poate merge spre Dumne- 
zeu decat plecdnd de la El. Adevdrul antic precede orice adevar 
noetic %i se prezinta sub forma nnei evidence experimentale" 
{Vdrstele vietii spirituak\ Bucure?ti, 1993, traducere Pr, Ion Buga, 
p. 38). 

"'Dumnezeu se ascunde in chiar ardtarea Lui, acesta este 
marele mister al Dumnezeului ascuns'" {idem, p. 42). 
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adica Dumnezeu este Tata, Fiu §i Duh Sfant, ceea ce nu 
inseamna decat o intreita afirmatie a iubirii. Acela§i 
evanghelist va rezuma aceasta marturisire explicita a lui 
Hristos, din capitolul 14, in formula cea mai concisa dar 
§i cea mai cuprinzatoare ca "Dumnezeu este iuhirtT {In. 
4,8). In acest anunt evanghelic, in aceasta Evanghelie 
esentiala se abole§te intreaga distanta 37 dintre om §i 
Dumnezeu §i totul se converte§te intr-o intimitate inefa- 
bila; universul puterii §i al necuprinderii terorizante se 
transforma deodata mtr-un san, intr-o imbrati§are calda, 
parinteasca §i filiala totodata, intr-un sala§ familial (v. 
23). 38 

Mantuitorul nu opereaza cu concepte (El nu va 
spune ca Dumnezeu este iubire, lumina, etc.). Evanghelia 
Lui nu va teoretiza nimic; va revela §i va afirma. 
Cuvintele Lui vor crea toate realitatile pe care le va expri- 
ma . Tatal, Fiul §i Duhul nu sunt concepte sau alegorii; 
sunt realitatea originara, sunt principiul actuant, lucrator. 
Dumnezeu se reveleaza in lucrarile Sale ("cat de minuna- 
te sunt lucrarile Tale Doamne, toate cu inielepchme le-ai 
jacuf - Ps. 103,25) iar cea mai minunata dintre toate este 
intruparea Lui in Iisus Hristos. "Credeti Mie ca Eu sunt 
intru Tatal §i Tatal intru Mine, iar de nu, credeti-Ma 
pentru lucrarile acestea 9 * (v. 11). §i care a fost lucrarea 



37 



- E vorba de spatiul obiectivat prin raceala pacatului, este o distan-fa 
morala §i nu cea ontologica. Aceasta este mai degraba o tntindere- 
cuprindere, in structura careia se poate inscrie asemanarea in distinc-tie 
dintre om §i Dumnezeu. 

38 - Avem de-a face cu o ontologie deschisa §i nu una autariiica. Daca 
nici Ehimnezeu nu este autartiic (este monarhic) omul de ce sa fie astfel? 

3 - Marele Lossky scrie: "Nu pulem sa cunoapem pe Dumnezeu in 

afar a iconomiei in cadrul careia se descopera. Tatal se descopera prin 
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Fiului prin care descoperea lumii natura iubitoare a Tata- 



jertfel 



* 



lume 



acesta: savdr$itn-s-a {In. 19, 30). Spre deosebire de alte 
credinte (in§elatoare §i zadarnice), spre deosebire de toate 
curentele vremii, filozofice, morale, sociale. credinta 
cre§tina "este lucratoare prin iuhire" (Gal. 5,6), este 
evolutiva §i augmentativa, fct SK tugtscoc; siq Tciaxiv" (Km. 
8, 1 7). Este act creator; prin ea Dumnezeu aduce totul din 
nefiinta (nimic) la fiinta (Evr. 11,3) §i aceasta credinta, 
incununata de iubire, providentiaza necontenit totul pana 
la amanunt: "$i par din caput vostru mi va pierr (Lc. 
21,18). Aceasta credinta creatoare (lucratoare), care este 
o virtute teologica, adica o putere a lui Dumnezeu, va fi 
onstitutiva celor nascuti din ea, adica omului nou, creat 
sau renascut in Hristos. Chipul lui Dumnezeu din omul 
primei creatii avea sa se imbogateasca in eel renascut in 
Hristos printr-o noua insu§ire §i anume credinta, care va 
lucra in cre§tini, §i prin ei in toata lumea, lucruri minu- 
nate. "AdevaraU adevarat zic voita: eel ce crede in Mine 



Fiul in Diihitl Sfdnt. fi aceasta revelatie a Treimii va ramdne 
totdeauna "iconomica *\ in mdsitra in care, eel ce nu a primit 
hand Diihnlui Sfdnt. nu va putea recunoafte in Hristos pe Fiul 
lui Dumnezeu fi prin aceasta sa se ridice la cunoafterea 
Tatdlui. Aceasta este calea clasica a teognosiei. trasatd de 
Marele Vasile: "lar. calea teognosiei este cea care duce de la 
Until Dithul Sfdnt prin Fiul la Fatal Si invers. bundtatea 
fireasca fi sflntenia cea dupa fire, fi vrednicia impdrateascd 
decurg din Tata! prin Fiul Unid Ndscut la DuhuV ("DupS Chip 
fi Asemanare'\ p. 7, traducere in grece§te de M.C. Mihailide, 
Tesalonic, 1974). 
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va face £/ el lucrarile pe care le fac En §i mat mari de- 
caf aces tea va face, pentru ca En Ma due la Tatal" 
(v. 12). 

Afirmatia.profetica asupra lucrarilor pe care uceni- 
cii le vor savar§i, chiar mai mari decat Hristos, ar putea 
sa §ocheze la prima vedere. Exista insa o logica uluitoare 
in aceasta afirmatie §i trebuie urmarita cu atentie in ver- 
setele urmatoare. 

Dialectica evolutiei credintei prezinta urmatoarea 
schema: credinta ii ajuta pe ucenici sa vada in Iisus pe 
Hristos, Fiul lui Dumnezeu; Acesta urma sa moara peste 
cateva ceasuri dar, tot prin credinta, drumul mortii ducea 
la Tatal, ridicand pana la dumnezeire firea omeneasca, in 
Hristos Cel intrupat §i inviat. Puterea care lucrase §i 
intruparea §i invierea Fiului era Duhul Sfant. In cele doua 
momente ale iconomiei divine. Duhul se inserase in 
inima firii omene§ti, lucrand din interior indumnezeirea 



40 - E vorba de lucrarile credintei §i cum aceasta se va lati pana la 
marginile lumii, va deveni o adevarata civilizatie, §i lucrarile ei vor 
avea dimensiunile universalitatii. Hristos a savar§it doar inceputul 
lucrarii de mantuire fiindca a venit "intr-o Inme ostila" (In. 1,10-11) 
§i chiar au existat situatii in care, "n-a putut acolo (in patria Sa) sa 
faca nici o minune" (Mc. 6,5). Toate minunile pe care le va savar$i 
Iisus vor fi condijionate de credinta celor ce primeau aceste 
binefaceri. De fiecare data Hristos concluziona: "credinta ta te-a 



mdntitif\ 



Cea mai minunata lucrare a credintei este cunoa§terea 
Adevarului iar aceasta cunoa?tere avea sa constituie destinul 



duhovnicesc §i ve§nic al omenirii [In. 17,3) in care, dupa malfarea lui 
Hristos la Tatal, va cobori Duhul Sfant ?i va conduce pe cei 
credincio§i "la lot adevand"\ In acest sens, Biserica va face lucruri 
miiumate, mai mari decat Hristos, fiindca pnevmatologia oste 
continuarea §i dezvoltarea hristologiei. 
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acesteia. De aceea reintegrarea Fiului in sanul Tatalui 
insemna §i apogeul lucrarii Sfantului Duh asupra Fiului §i 
mai ales asupra firii omului. Ca urmare, creftinul, renas- 
cut din apa §i din Duh, in moartea §i invierea lui Hristos, 
va fi un om duhovnicesc, un om liber §i plin de har, adica 
plin de putere dumnezeiasca. In concluzie, adevaratul 
autor al lucrarilor anuntate de El, ce se vor savar§i in 
Biserica, va fi Duhul Sfant Ei nu vor fi decat vase sau 
temple ale Duhului Sfant, dupa chipul lui Hristos, intra 
Care a "locuit trupe^te, toata plindtatea dumnezeiriir In 
versetele 12-17, avem un rezumat al procesului indumne- 
zeirii in care se fixeaza pozitia §i rolul celor patru perso- 
naje din acest scenariu mistagogic: omul, Fiul, Tatal 
Sfantul Duh. Rezultatul iconomic este Dumnezeu-omul 
(Hristos) iar eel anagogic va fi omul indumnezeit, omul 
duhovnicesc CDumnezeu s-a facut purtdtor de trap 
(oapKofyopoq) pentru ca omul sa poata sa devina purta- 
tor de Duh " (7TV£ojiaTo<j)opoc;) . 

Incomoditatea prezentei Fiului in lume se va repe- 
ta intocmai §i cu Duhul 42 ; a se vedea paralelismul urma- 
tor: "In lume era (Cuvantul) |/ lume a prin El s-a facut, 
dar lumea nu L-a cunoscut; intru ale Sale a venit dar ai 
Sai nu L-au primit" (In. 1,10-11) §i: "Duhul AdevaruIuU 
pe Care lumea nu poate sa-L primeasca, pentru ca nu-L 



pentru 



pentru 



terii, al conceperii Lor in interioritatea omului ("Pentru 



41 



- Sf. Atanasie eel Mare, P. G. 26,9%). 
42 - "Les rencontres mtellechielles avec le Saint Esprit sont 
exceptionelles" (P. Florenski, La colonne ei le fondement de la 
verite, Lausanne, 1975, p. 81). 
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care sufar dure rile face Hi, pana ce Hristos va lua chip in 

\>oi"(Gal. 4,19). 

Versetul 18 este de o mare subtilitate teologica; 

pana acum Mantuitorul a vorbit aproape exclusiv de 

comuniunea Lui cu Tatal, de inhabitarea Lui in sanul 

Tatalui; cand insa ii asigura pe ucenici ca, in Duhul 



Adevarului k6 voi veni fa vof\ aceasta metateza intre 
persoana a Ill-a cu persoana I-a, ftra nici o pregatire 
prealabila, sugereaza relatia perihoretica §i intre Fiul §i 
Duhul. Insu§irea specifics Duhului este wt viul" 
(ZcooTioioc;); in virtutea transferarii insu§irilor (jasxa- 

Qboxq i8iofiax(ov) in cadrul comuniunii in iubire, Hristos 
va spune: "Eu mint viu" (v. 19). La un asemenea nivel de 
comuniune ad intra et ad extra, intr-un asemenea circuit 
de iubire. adevar. viata. orezenta. moartea nu-si mai afla 



loc; ea este definitiv devansata de jertfa §i de iubire, 
adica de viata. Aceste adevaruri supreme vor fi intelese 
mai tarziu de ucenici in lumina Duhului Sfant (v. 26) - 
duhul cunoa§terii §i al adevarului. 

Versetul 19 noteaza spatiul necesar C'inca putin 
limp") din structura discursiva a intelegerii umane; 
trecerea de la Cuvant la Duhu in stadiul actual, in lumea 
aceasta, nu se poate realiza decat prin salturi ale 

A. 

intelegerii if din slava in slave?* - sattus lucis). Intre 
Cuvantul intrupat, mort §i inviat §i Cel revenit in Duhul 
exista spatiul necesar al distinctiei §i totodata al identi- 
tatii; este verba de distinctia slujirilor personate, dar 



natuni 



duhovniceasca 



Tatal, de la Tatal la Duhul §i iara§i la Tatal, intr-un 
Signage" al slujirii monarhiei Tatalui, o impartire a 
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naturii 



subtil diversificat, totul insa pe fondul unei egalitati 



patnstic 



cum 



(Rubliov), ieoana inspirata din aceasta batalie decisiva pe 



campia 



favoarea intelegerii Sfmtei Treimi 43 . Aceasta mi§care 
interioara Sfmtei Treimi, repetitiva pana la obsesie, are o 

tinta exterioara: mintea si inima omului: "In ziua 



ura 



aceea veti cunoa$te (vezi inchinarea cu cuno§tinta la 



Men 



Mine 



completa a religiei cre§tine, a inchinarii adevarate in 
comuniunea Sfmtei Treimi. Modul acestei comuniuni in 
adoratie, autenticitatea, profiinzimea, distinctia §i subtili- 
tatea acesteia, sunt asigurate de Duhul Sfant, Care §i con- 
stituie lumina §i caldura acestui circuit al esentei. Orice 
alta inchinare, orice aha mi§care, centrifuga, egoista sau 
autonoma, se varsa in afara interioritatii iubitoare a sala- 
§ului treimic, risipindu-se haotic §i confuz in abisuri intu- 



Ramanerea 



vul 



CL 



Mele 



(porunca cea noua a iubirii: 13,34) $i le paze$te, acela 
este care Ma inhere; iar eel ce Ma inhere pe Mine vafi 
iiihit de Tatal Men f/-/ voi iuhi #/ Eu |/ Ma voi arata lui" 
(v. 21). Raportul dintre revelatie §i iubire este stabilit cu 



4 2 

- "Z, 'Evcmgile de Saint Jean est I 'Evangile de la Trinite en elle- 
meme dans le jaillissement eternel de cette vie inflnie et dans la 
communication de cette vie divine par les mission dn Verbe et de 
L 'Esprit". (Les grands mystiques', Commentaire de Saint Jean par 
Libermann, Desclee de Brouwer, Paris, 1961, p. 25). 
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maximum de claritate aici; revelatia adevarata nu se 
realizeaza decat pe calea ascultarii, "implinirea porunci- 
lor\ deci a smereniei plina de iubire. dupa chipul Fiului, 
Care, primuL a ascultat de Tatal Sau cand L-a trimis in 
lume fi dupa chipul Duhuiui pe care Fiul il va trimite de 
la Tatal, in locul Sau, in lumea pe care El o parasea ""pen- 
tru putin timp\ Acest minim hiatus in prezenta fi comu- 
niunea divina se numea moarte dar tocmai in acceptarea 
acestei ultime realitati omenefti, rod al neascultarii origi- 
nare, se autentifica ascultarea deplina a Fiului; numai a§a, 
ahisul despartitor al mortii era anulat de plinatatea ascul- 
tarii iubitoare ("cu moartea pe moarte calcancF). De§i 
pare superflua, precizarea din versetul urmator: "Cel ce 
nu Ma inhere nu paze$le cuvinteie Mele" - surprinde 
tragedia mortii ca despartire de dragostea (comuniunea) 
lui Dumnezeu, pacatul originar al autonomizarii prin 
neascultare. Mantuitorul, fi in general limhajul scriptu- 
ristic nu lasa loc echivocului; nu exista decat iubire fi 
ascultare sau neascultare fi mandrie. Tertium mm datur, 

Dar nu numai iubirea fi ascultarea Fiului fi a 
Duhuiui se refera in mod convergent la Tatal, la "Parin- 
tele luminilor #/ al damn I or desavarpte"" (vezi ruga- 
ciunea amvonului), ci §i virtutea teologica a iubirii fi 
ascultarii eel or credinciofi, se adreseaza aceleiafi surse: 
"Dar cuvantul pe care il auziti nu este al Men, ci al Tata- 
lui care M~a trimis" (v.24). Numai Tatal, Adevarul, 
autentifica lucrarea, fi a Fiului fi a Duhuiui fi a omului. 
Tabloul unei astfel de inlantuiri a marturiei adevarate il 
avem in evenimentul Teofaniei, unde Tatal fi Duhul in 
cer fi Fiul fi loan (omul) pe pamant, ifi impletesc glasu- 
rile intr-o simfonie a iubirii fi a ascultarii: "Acesta este 



Me 
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in Teofania din Tabor se adauga $i imperativul ascultarii: 
"de Acesta sa ascultatf (Lc. 9,35). Orice alt punct de 
plecare afara de Tatal inceputul a toate §i singurul fara 
de inceput §i fara cauza (aseitatea), este sortit ratacirii §i 
pieirii. Logiea lui Gamaliel (Fapte, 5,34-39) asupra origi- 
nii §i finalitatii inchinarii adevarate este atotlamuritoare §i 



sta in duhul general al Scripturii. Totul trebuie sa stea sub 



semnul puterii deosebirii duhurilor, harisma suverana in 
teologia Noului Testament §i mai ales in cea paulina. In 
legea harului §i a libertatii, in locul legii implacabile care 
sanctiona orice abatere §i orice initiativa autonomizanta 
(vezi Datan §i Aviron - Num. 16,32; vezi Despre viata lui 
Moise, p. 1 76) opereaza puterea de disceraamant in multi- 
mea dezlantuita a duhurilor de tot felul. Explozia sectara 
"cre§tina , \ ale carei dimensiuni nu mai sunt intalnite in 
nici una din religiile lumii, se explica tocmai prin bogatia 
pe care o genereaza libertatea dar, la fel de mult poate 
complica §i perverti bogatia harului §i a libertatii. Nimic 
nu este mai vulnerabil ca adevarul §i iubirea, din pricina 
deschiderii §i transparentei absolute; ele nu sunt doar 
dezarmante (uneori), ci §i dezarmate (totdeauna) (vezi 
porunca Mantuitorului in acest sens: "pune sahia in 
feaccT-In. 18,11). 

Deschiderea §i transparent iubirii §i a adevarului 
sunt insa conditia sine qua nan a teofaniei §i a teognosiei 
celei adevarate, a celei treimice; "'iar eel ce Ma iube.pe 
pe Mine va fi iubit de Tatal Meu |/-/ voi iubi §j Hu $i Ma 
voi arata luT (v. 2 1 ). Orice alta teofanie in afara iubirii §i 
a comuniunii treimice este falsa §i periculoasa. Acest soi 
de teofanie se adreseaza "lumii" pagane (v. 22) care nu 
prime§te nici pe Fiul nici pe Duhul, care respinge, din 
mandrie, comuniunea iubitoare, rod al ascultarii fata de 
Tatal, rod al kenozei. Tehnica falselor teofanii este una 
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spectaculara (nu contemplativa), acel w4 deus ex mac 
care sa satisfaca pofta de semne a omului secul 
("din lumea aceasta"), curiozitatea ieftina §i grotesci^ 
virtutea careia "neamul viclean §i desfrdnaf al 
necredincio§i sau al eel or rau credincio^i, va cere lui 
"sa se dea jos de pe truce $i vom crede in EF 
27,40-43) Minunea adevarata a teofaniei este fr 
suirea pe cruce ca semn al puterii iubitoare §i nu fuga 
moarte in placerea egoista 4 §i in puterea magica pe 
ispititorul o propunea lui Iisus in muntele Carantaniei^ 
schimbul sufletului (Lc. 4,5-8). 

Momentul Cinei este timpul suprem al afirmi 

"Acestea vi le-am spits, fund cu vof (v. 25). T 

intelegerii acestor adevaruri duhovnice§ti, "mai presm 

mime §i de cuvdnf\ va fi timpul MangaietoruluL 1 



44 



- lata cum este prezentata dialectica suferinja-placere in 



•if 



existentiala de catre Platon-ul gandirii creatine - Sf. Maxim, 
Rdspunsurile catre Talasie: "In Adam, dinainte de eddere n-a 
tat nici placerea, nici durerea simtuala, ci numai placerea spi 
la, Placerea j / durerea simtuala an pdtruns prin pacat ca o trm 
turd animal tea iratkmald infirea umana: placerea ducdnd spre 
cat, chirerea reaciiondnd impotriva lui § i indemndnd m 
carta spre viata spirituals, prin experienta dureroasd ce o ft 



urma legdrii prea mult de cele simtuale. Omul neputdnd sn> 
aceastd trezire se arunca iardfi in betia pldcerii, dar aceasta 



prin voia Sa lisus nu era aplecat spre pldcere, spre pacat. 



hm 



(cf 



XIII, 1). El a suportat durerea in toaid puritatea §i mdrimea 
rdmas treaz toatd viata Lui, care a fast o viatd de durere. El a 
rit o durere mai mare decdt a tuturor oamenilor, edei a expem 
sine grozavele urmari ale pdcatului f / s-a cutremurat cu se 
tatea Lui dumnezeiascd §i cu iubirea Lui netarmnritd de oa, 
mai midt ca ei de nefericirea in care mi cdzut" (Te< 
Dogmatica Simbolicd, vol. II, Bucure§ti, 1958, p. 632). 
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Sf< 



,45 



in numele 



Men 



despre toale cele ce v-am spus Eu" (v. 26). A§adar Duhul 
(ca §i Fecioara) sunt memoria vie, inima care aduna in ea 
(Lc. 2,19) marile adevaruri §i sensuri din ieonomia Fiului, 
iconomia crucii - "sminteala pentru iudei $i nebunie pen- 
tru elinF (I Cor. 1,23) - adica sfa§iere a inimii §i schizo- 



mandrie 



Adevarului 



iinzimea ei soteriologica, a lucrarii 



Memorialul mantuirii 



uni 



dilata mintea ucenicilor pana la lirnita cuprinderii adeva- 
rului necuprins, o va transfigura (in sensul taboric) in 
minte a lui Hristos. §i atunei cand vor avea mintea lui 
Hristos vor §i "face lucrarile pe care le face El §i mai 
mari decdt acestea vor face"" (13,12). Daca Hristos este 
iubire lucratoare, Duhul este intelegere care desavar§e§te 
lucrarea iubirii (vezi r| 8s ayaTir) yvmaiq yivsxai, in 



- Trimiterea Duhului de catre Tatal anuleaza absurditatea lui 
Filioque; Duhul nu doar ca nu purcede de la Fiul (inspire personala 
- purcederea) dar nici trimiterea Lui in lume (iconomia Duhului) nu-i 
aparfine; (nu-i cauzata) de Fiul. Acesta este doar mijlocitorul 
Mijlocitorului - Mangaietorului. Motivajia inventarii celui mai mare 
pacat din teologia cre§tina - Filioque - aceea ca, smerind pe Duhul 
inalji pe Fiul (impotriva arianismului vizigot), arata modul infantil si 



din 



ipostas 



superba pe care El insu§i nu §i-ar fi revendicat-o niciodata. Gandirea 



noima 



daca le-ar fi acceptat, L-ar fi descalificat de ceea ce-i aparjine 
adevarat - smerenia, ascultarea, jertfa. 
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lerarhiile fflmeh p. 174). In cretinism, memoria adeva- 
rului devine sacrament, ardere vie §i nu depozitarea unor 
idei moarte in vistieria timpului devorator. CreftinuL ase- 
meni lui Hristos, nu are trecut istoric (a§a cum au incer- 
cat civilizatiile pagane sa-§i salveze trecutul in mausolee 
§i piramide), ci transfigureaza necontenit trecutul prin 
intelegerea lui tot mai adanca §i mereu noua, intr-un pre- 
zent liturgic neintrerupt dilatat pana dincolo de timp. un 
prezent profund, existential, in care trecutul fi viitorul 
sincopeaza in actul doxologic al contemplatiei liturgice 
Cva veni vremea §i aciim esle"). Timpul Bisericii va fi 
"netimpuF creatiei (nemasurat dar real a§a cum vedem pe 
Adam avand la creatie "ca la 30 de anf\ un timp netrait 
dar adevarat un timp integrat prezentului viu al actelor 
divine - creatia sau recrearea lumii in Hristos) sau, 
^netimpuP Apocalipsei (10.6). Invatatura primita de la 
Duhul Sfant va fi atat de profunda §i de plenara meat 
asemenea §tiintei profetilor, dimensiunile ei vor depa§i 
timpul limitat de trecut §i de viitor, se va face durata in 
lumina. intensitate contemplative faclie a§ezata deasupra 
(In. 5,35) luminand §i anuland fragmentarul, intr-o 
cunoa§tere coerenta. nelimitata. Fiind vorba de o initiere 
esentiala, de o a§ezare intr-un timp liturgic (ziua a 8-a), 
periodizarea, fragmentarea i§i va estompa limitele intr-un 
tot deplin in sine, intr-un spatiu complet, cuprins intre A 
fi Q 4 *, intre Inceput §i Sfar§it, cele doua granite ale necu- 
prinsului dumnezeirii. 

Efectul intelegerii profunde, ca rod al iluminarii 
plenare in Duhul Sfant, este pacea lui Hristos, in sensul 
impacarii depline a omului cu Dumnezeu, cu sine fi cu 



16 



- A - prtncipialitate; Q - final itate. 
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intreaga creatie. Cand e§ti pJin de intelegerea duhovni- 
ceasdL toate contradictiile §i nonsensurile se topesc intr- 
o mare de lumina §i de bucurie a cunoa^terii depline. Cu 
ajutorul Duhului Sfant, cre§tinul purtator de "minte a ltd 
Hristos", redescopera "ratiimile divine ascume in inima 
lucriirilor (Sf. Maxim Marturi sit oral). §i nimic nu-1 ma? 
tulbunL nici chiar moartea. Ba mai mult in cazul concret 
al ucenicilor - nici chiar moartea lui Hristos-Durnnezeu, 
iminenta §i suprem absurda in afara intelegerii ei duhov- 
nice§ti (Lc\ 24,18-21-9). " Pace va las voud, pacea Mea o 
dan vcnia, mi precum da lumea va dan Eu. Sd nil se ltd- 
bare inima voastrd, nici sd se infrico§eze" (v. 27). In 
atmosfera Cinei, inima dialogheaza cu Dumnezeu §i i§i 
regase§te pacea ei dintai, pierduta prin neascultare, prin 
razvratire impotriva Lui. Pacea lui Hristos alunga marele 
razboi al inimii potrivnice lui Dumnezeu, din care, prin 
pacat, emigrase Duhul Sfant §i invadase nelini§tea mortii, 
a absentei lui Dumnezeu. Prin moartea iubitoare a lui 
Hristos §i prin intelegerea izbavitoare a sensului dumne- 
zeiesc - iconomic al acestei morti, Hristos trecea dinafara 
in interior, in inima -memorie, se ingropa nu in pamantul 
din care avea sa invieze a treia zi, ci in sufletul lor tulbu- 
rat §i intristat lucrand din interior la invierea lumii in 
Duhul (/ Cor. 35). Daca in afara avea loc trecerea de la 
moarte la inviere, o ie§ire dincolo de lumea aceasta, in 
sens duhovnicesc procesul era invers: Hristosul din fata 
lor, despartit prin spatiu §i prin tirnp, se ingropa in ei ? 
devenea interior, (Fer. Augustin), 47 "arzand inimii e lor"" 
cu dragostea Lui (Lc. 24,32). "Cand Hristos se inaltd in 
sufletul nostru cu discretie $i iubire, coboard in noi o 



47 



"Hristos imi este mat intim decat imi sunt en insnmi 
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bldnda ploaie de nana mdngdiere inlerioara §i o road 
cereascd de dulceata divinS\ 4S 

9 

Conflictul interior din omul pacatului, 
dintre dorinta binelui §i realitatea raului (Rm. 7,19) se 
sting in pacea lui Hristos "care cople§e§te toata mintea" 
(Filip. 4,7). 

"Nu pre cum da lumea vd dau EiTr Hristos nu uita 
niciodata, cand este vorba de elementele fundamentale, 
constitutive pentru lumea cea noua - Biserica, pe care o 
intemeia prin jertfa Lui, sa sublinieze caracterul specific, 
distinctiv al acestor elemente (iubire, pace, prietenie, 
etc.). Acestea, in raport cu acelea§i categorii, dar de alta 
sorginte (filozofica, sociala, politica, morala, etc.) nu 
sunt doar mai bune, superioare, ci, pur §i simplu, altceva. 
A§a cum intreaga "Imparatie a Luf nu era din categoria 
acestei lumi, nici categoriile spirituale caracteristice ei, 
nu aveau nimic cu cele care erau produsul lumii necre§- 
tine CCdci ce tmparta$ire are lamina cu intunericuF - // 
Cor. 6,14). Aceasta distinctie neta intre valorile Bisericii 
§i cele din "lumea aceasta" va salva mereu "mintea cre§- 
tiniT de confuzie §i de sincretism. Cre§tinismul nu este 
doar o teorie printre altele, fie ea §i cea mai buna, nu este 
doar punctul culminant al unei evolutii naturale de jos in 
sus, ci cu totul altceva, venit de sus 49 ; nu este o 
superioritate, ci o Alteritate, un Pogoramant La aceste 
categorii valorice spirituale nu are acces nici mintea cea 



48 



- Jan van Ruusbroce "Podoaba rnmpi spirituale" sau "Intalnirea 
interioara cu Cristas", Bucure§ti, 1995, p. 71. 

- "Atimci a zis Domnul catre Moise: A§a sa vorbe$ti casei lui 
Iacov §i a$a sa veste^ti flilor lui Israel: Ati vazut ca am grdit cu voi 
din cerT (lepre, 20,22), 
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mai evoluata, ci numai sufletul credincios, mintea lumi- 

nata de Duhul Sfant, trimis de Tata! prin Fiul sa lumineze 

calea care duce la Imparatia valorilor creatine. Opera de 

clarifrcare, de discernamant in hati§ul cosmoteoriilor de 

tot fekil existente in lume, pe care Mantuitorul o initiazS 

§i o subliniaza insistent in marea cuvantare teologica de 

la Cina, va fi preluata §i desavar§ita de Sfantul Duh in 

Biserica soboarelor dogmatice, in care s-a formulat "tot 
adevarul ". 



Cand 



un 



o ju4ecata de valoare - Kpiaiq - in acela§i sens in care 
vor fi evaluate lucrurile la Judecata finala. Ii avertizeaza 
pe ucenici, ca adevarata amenintare din partea lumii nu 
este razboiul care ucide trupul (a§a cum, peste putina 
vreme, avea sa-L ucida §i pe El), ci un alt razboi, mult 
mai subtil §i mai de temut, la un alt nivel. Acest conflict 
esential va fi sesizat de marele razboinic din bataliile 
duhovnice§ti - Pavel, astfel: "cdci lupta noastra mi este 
impotriva trupului §i a sangelui, ci impotriva... 
intimericului acestui veac, impotriva duhurilor rautatii, 
care sunt in vazduhurf (Ef. 6, 12). 

Cand adevarul ultim este descoperit in Duhul, 
acela ca moartea trupului, dupa trecerea lui Hristos 
Dumnezeu prin ea, nu va mai avea nimic infrico§ator 
fiindca, spune iara§i Sfantul Pavel, moartea Lui ne-a 
eliberat 50 §i de acest ultim du§man - Africa mortii care ne 



50 - Treimea: Duh, Adevar, Libertate ("Duhul adevarulai. . .va va 
face liberi ") constituie una din structurile diamantine ale edificiului 
gandirii ioaneice. Probabil, inspirat de aceasta puternica zidire in 
cuvant, Martin Heidegger va nota acela§i silogism; "Das Wessen der 
Warhreit ist die Freiheit" (esenja adevarului este libeitatea). 
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.J. 



tinea in robie toaid viatcT (Rm. 5,10; / Cor. 15,26,54). 
Atunci actul culminant al raului - moartea, devine pnlej 
de bucurie suprema fiindca ea, in Hristos, se face expre- 



ft 



Transfigurarea 



in biruinta a iubirii divine este marea mutatie existenttala, 
Pastile ca eveniment absolut, sarbatoare a bucuriei yes- 
nice. u De M-ati iubi v-ati bucura ca Ma due la Tatar, ca 
tree prin moarte la Viata (v. 28). Intr-adevar, neamul 
crestinilor a uimit si pe iudei si pe pagani, nu atat pnn 
modul lui de viata, cu totul strain de al lor, cat mai ales 
prin bucuria cu care se grabeau spre moartea in Hristos. 



lucru 



neam ("ipuri 6 



gica i-am putea spune, dupa cum ne sugereaza npmoia 

cat re Teognet: 

De vreme ce moartea insemna intoarcerea in patne 

("Ma due la Tatar) bucuria era suprema si fireasca, atat 

pentru Fiul cat si pentru ceilalti Jrati ai Mei 



nan 



Duhul 



Mine" - una din cele mai 
dogmatica crestina 52 - nu este 



doar logic asezata aici, este suprem necesara si fericita. 
Preeminenta Tatalui in relatia iconomica cu Fiul nu are 



51 Vezi Sawa Aguride, Teologie si Actualitate, Atena, 1996, p. so. 

52 - "The most obvious text, however, for emphasising the 
inferiority of the Son is the saying of Jesus in John XIV, 28, My 
Father is greater than I; The third-century writers interpreted it in 
a straight - forward manner" (Maurice F. Wiles, The Spiritual 

Gospel, Cambridge, 1960, p. 122). 
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53 



eimic competitive ci este o marturisire a iubirii. Nu 
dimensiunile lui Dumnezeu - Tatal sunt evaluate in 



" - Purine locuri din Scriptura au provocat gandirea teologica a§a 
cum se intampla cu aceasta propozijie simpla: "Tatal Meu este mat 
mare decat Mine'". Ortodoc§i sau ereziarhi au apelat la serviciile 
acestui enunf prin care Fiul stabilea o relate iconomica, deci smerita 
§i fireasca pentru un fiu adevarat, cu Parintele Sau divin. Comenta- 
torii teologi, aproape fara exceptie, pun in joe aproape tot ce au mai 
ales %\ mai subtil in gandirea lor. "Se referd la gandirea omeneasca 
a Domnidui. "Mai mare este Tatal decat Mine " ca Umd ce wed 
este rob asemenea noua - Fiul §i de aceea II §i nume§te Dumne- 
zeu al Lui §i aceasta pentru ca avea in vedere flrea Sa cea ome- 
neasca " (Chiril al AJexandriei). "A hiat chip de rob, fara sa lepede 
flrea dumnezeiascd; prin luarea cetei omeneqti, nu s-a nimicit 
cealalta fire. §i referindu-se la pogoramdnt, spurn ca Tatal este 
mai mare decat Mine, dar referitor la cealalta fire spune. in altd 
parte, En f/ Tatal una suntem. Sa ia aminte la aceasta arienii f / 

prin luarea aminte se vor vindeca..." (Fericitul Augustin). 

"Daca cineva spune ca Tatal este mai mare intrucdt acesta 
este cauza Fhditi, aceasta nu o negdm. Dar prin aceasta nu poate 
sa se aflrme ca Fiul este de altd naturd" (Sf loan Hrisostom) {"It is 
with interpretation in particular that Eunomius was concerned. He 
argued that the terms "greater" and "less" cannot properly be 
used of two things wich are of the same essence and that therefore 
the Son could not he of the same essence as the Father" - Maurice 
F. Wiles, op. cit.,p. 123). 

"Mai mare, desigur, dar nu ca putere, ci numai intrucdt 
este cauza, prin aceea ca L-a nascut pe Fiul; edei Fiul este din 
TatdF (Zigaben), "Tatal este mai mare decat Mine, intrucdt este 
Tatal... Dar nicicum nu se poate spune ca esenta (ovoia) este mai 
mare decat esenta, sau mai mica" (Sf. Vasile eel Mare). §i nu a 

w 

spus Tatal Men este mai bun decat Mine, ca nu cumva sa se inte- 
leaga ceva gre§it asupra flrii Sale; ci a spus mai mare, nu ca 
dimensiune, ori ca vdrstd, ci din pricina na^terii Lui din Tatal. Ba, 
mai mult spundnd "mai mare este" a ardtat iard§i deofiintimed" 



expresia de mai sus, ci nesfar§itul atotcuprinzator al 
iubirii Lui. Persoanele Sfintei Treimi se intrec una pe alta 
doar in iubire, fiecare iubind pe celelalte mai mult, §i nici 
un^ mai putin. In Sfanta Treime, in Iubire ("Dumnezeu 
este iubire" - I In. 8,4) nu exista mai mic, mai putin, mai 
tarziu, etc, ci totdeauna mai mare, mai mult, intaiul, ace- 
la§i. Totul pleaca de la "deofiinfime" in sus, mod al 
categoriilor divine, surprins cu geniala intuitie in teologia 
apofatica a lui Dionisie Misticul, nascut la randul lui din 
coapsa teologica a marelui Atanasie. Mai precis, Mantui- 
torul ii asigura ca urmeaza a se duce la Tatal, la Dumne- 
zeu Care "atdt de mult a iuhit lumea, meat pe Fiul Sau 
Cel Unul-Nascut L-a dat, ca oricine crede in El sa nu 
piara, ci sa aiha via fa ve§nica" (In. 3,16). 

Ciclul iubirii se incheia aici; de la Tatal prin intru- 
pare in lume, §i prin moarte, din lume la Tatal, purtand, 
ca rezultat al acestui circuit al iubirii, firea omului 
indumnezeit, omul restaurat in Theanthropul Hristos 
(Dumitru Staniloae) 54 . Acest proces tainic, elaborat din 
ve§nicie, in strafundurile necuprinse ale intelepciunii 
divine, 55 nu putea fi inteles atunci, mai ales ca se afla 



Teofilact ofera o interpretare 



exacta 



ben trovato: "Pentru a-i mdngdia pe ucenici a spus a§a. Fiind 



socotind 



Men 



Mine 



EL Tps|a7i£)oa, tc Yiro|ivu|aa sic; to tcaia k>awr|v ExxxyysXiov", p. 532). 

54 - "lisus Hristos sau Resiaurarea Omuluf\ Sibiu, 1940. 

55 - "Jar Scriptura. vazand dinainte ca Dumnezeu indrepteaza 
neamurile din credintd, dinainte a binevestit lui Avraam... ca se vor 
binecuvdnta in tine toate neamurile (Gal 3,8); O, addncul bogdtiei 
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inca in curs de realizare; odata incheiat (prin moarte, 
inviere §i inaltare) urma partea a doua - procesul teolo- 
ghisirii sub calauzirea Duhului Sfant, adica insu§irea §i 

§irea acestui proces, prin participarea ("pdrta$i 
morfii #/ invierii lui Hristos" - rugaciunea de la Sf. Bo- 




tez) celor ce cred, la taina indumnezeirii, la taina crucii. 
"§i acum v-am spus acestea inainte de a se intampla, ca 
sa eredeti cdndse vor intampla" (v. 29). Profetismul este 
marea putere a adevarului Scripturii; in universul biblic, 
mai intai ("la incepuf) este cuvantul, ca realitate arheti- 
pala §i dupa aceea realitatea profetita, ca intrupare a 
cuvantului adevarat. Daca moartea lui Hristos s-ar fi 
consumat in afara intemeierii ei profetice, explicatiile 
ulterioare ce s-ar fi dat n-ar fi depa§it nivelul unor specu- 
late filozofice; in cazul mortii lui Hristos ca implinire a 
unui destin hotarat (in libertate §i din iubire - "putere am 



-Mi dau viola Med 



cuvant 



marturisire de credinta (din partea 



;unata (din partea 



Moartea profit 



•simbol al morfii 

balanta marturi- 
i& birui pan a in 



Concluzia cu care ultimele doua versete (30-31) 
incheie prima din cele trei perioade ale logosului pascal 
ioancic, rezuma esentialul celor dezvoltate pana aici: de§i 



mun 



marturiseasca iubirea si ascultarea 



fi al mtelepchmii fi al ftiintei lui Dumnezeu! Cat sunt de necerce- 
tate judecaiile Lui §i cat de nepatrunse caile Lui!" (Rom. 1 1,33). 
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L-a triinis la oameni. adica in lumea mortii, din iubire: 
"Nu voi mai vorhi multe cu voi caci vine stapanitorul 
acestet lumi $i el mi are nimic in Mine; dar ca sd 
cunoascd lumea ca En iuhesc pe Total, $i precum Tata! 
Mi-a poruncit, a^afacT 

Moartea Lui fiind martini sire a Adevarului |i a 
iubirii (ascultare a Tatalui) se transforms in inviere, fiind- 
ca Adevarul §i lubirea **nu cad niciodatcT (I Cor, 13,1; 
Ps. 32,11). 

"Sculati-va, sa me r gem de aicil" Cu aceasta mi§- 
care in plan fizic, se trage o linie de demarcate, o prima 
"static" in zborul contemplatiei universului intim al 
dumnezeirii. Verbul arata o resurecpe la nivelul trupului, 
cople§it atat de adancimile insondabile ale adevarurilor 
destainuite lor de Mantuitorul in fata mortii iminente, cat 

§i de frica instinctiva de moartea pe care, in ciuda eluci- 
darilor facute de Hristos asupra sensului ei soteriologic, o 
priveau inca plini de frica §i oroare. Toata teologia mortii 
ca ispa§ire §i impacare pe care o dezvoltase Iisus in 
discursul anterior, nu va avea efect decat dupa inviere""* §i 
dupa Cincizecime. 
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- Suspansul de la Lc. 4,13, " pdna la o vreme " i§i are 



contmuarea aici. 
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"alxmci le-a deschis lor miniea ca sd inieleagd Scripturile cele 



despre FT (Lc. 24,27). 
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Mistagogia primei tmparta§iri 

capita la 1 15 



Deocamdata atmosfera era apasatoare §i confuzS. 
Din aceasta toropeala invincibila (vezi §i somnul 
cople§itor, nefiresc al ucenicilor la sinoptici) sunt smul§i 
de indemnul Mantuitorului de a se ridica, de a schita un 
gest al invierii, al biruintei asupra fricii §i a intristarii. In 
acest revirimeni stand in picioare, 58 in stare de veghe §i 
de lupta - urmeaza un al doilea discurs dar, spre 
deosebire de prirnul, acesta va folosi stilul parabolic §i 
metaforic. Acelea§i idei, acelea§i notiuni fundamentale 
(imitate, iubire, prietenie, adevar, etc) dar vehiculate in 
imagini sugestive, luate din viata obi§nuita a omului 
lucrator - icoane din gradina vietii zilnice. Scriptura in 
intregime §i mai ales Evanghelia, exceleaza in stilul 
imagistic cu care prezinta adevarul pentru a ajunge la 
mintea, §i mai ales la inima tuturor. Lumea predilecta din 

care se iau imaginilc in vederea intruparii, mai aproape 

de intelegerea auditoriului cu mai putina §coala dar cu 
mai multa sete, a marilor adevaruri de sus, este lumea 

A 

pastoritului §i cea a agriculturii. Cu aceasta "divfciune a 
mimcir - agricultura §i pastoritul - se deschide Scriptura 
din primele pagini in istoria lui Cain §i Abel. 39 



58 



semnificatia 



importanja acestei "statif\ in demersul euharistic de la Cina. In 
acest punct, nu doar discursul se imparte in doua, ci Istoria. 

- vezi Mircea Eliade, Istoria credintelor religioase, Bucure§ti, 
1983, vol. I, p. 17. 
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A 

Metafora pastorului §i cea a semanatorului II va 
intrupa adesea pe Dumnezeu, in special in scrierile profe- 
tice §i in psalmi, fixand astfel, cat mai aproape de reali- 
tate, relatia tainica §i intima dintre El §i cei ale§i ai Lui. 

Mantuitorul, Care n-a vorbit decat din Scriptura §i 
in duhul ei, recurge §i acum, cand descopera cele mai 
sensibile adevaruri ale vietii religioase, la imaginea 
scumpa profetilor (Isaia 5,1-7) a vitei de vie, desigur 
aceasta nu intamplator, daca ne gandim ca vinul §i pai- 
nea, vor constitui (impreuna cu apa), treimea fundamen- 

A. 

tala a elementelor Intruparii euharistice. Sfantul loan nu 
ne spune, sau mai precis nu repeta anumite amanunte din 
scenariul Cinei, presupuse a fi intuite in afara textului - 
gesturi istorisite de ceilalti evangheli§ti; dar imaginea vi- 
tei de vie se corela cu "paharul hinecnvdntarir pe care 
tocmai il bausera "dupa cina zicdnd: beti dintru acesta 
toti..r (vezi Sinopticii). Binecuvantarea de la nunta din 
Cana preflcuse apa in vin; aici, o noua binecuvantare, o 
consacrare finala, va ridica firea vinului pana la potenta 
ei suprema, aceea de a-L intrupa, in mod sacramental, pe 
Dumnezeu, viata Lui, sangele iubirii Lui. 

A 

In afara de mi§carea Mantuitorului din actul 
spalarii picioarelor cu care debuteaza periodul evanghelic 
al Cinei (13-17), ie§irea lui luda (13,30) §i ridicarea in 
picioare dupa Cina pentru paharul euharistic, textul suge- 
reaza atmosfera unei lectii supreme, incremenirea intr-o 
ascultare infrico§ata, avand in vedere gravitatea celor 

A 

destainuite de Invatator. Exista o mi§care extrem de 
intensa dar nu in plan fizic, ci dincolo de lumea vazuta, 
in imparatia esentialului. 

Poate ca inca nu terminasera de baut paharul, 
vinul i§i strecura caldura §i puterea euforica in trupul §i 
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potrvit 



Mantuitorul 



pamant. 



a Eu sunt vita cea adevdratd (arhetipul) si Tatdl 

ttlZl %f ° ml 0HCe mlMm CQre m ad ™ ™*> 
mtru Mine, El o taie; si orice mladita care aduce roada 

tl o curateste, ca mai multa roada sa aduccT (15 ]-n 



Mantuitorul 



arunce 



Mine 



este in Tata! si purcede de la Tatal, este trimis de Tata! 
m tume prw Fiu! si pentru a marturisi despre Finn se 
coboara la nivelul actului, la sensul dinamic, lucrator 
Imparatia sensurilor divine, a card fereastra le-o deschi- 
sese pentru ocHpa Cel ce venise de Acolo, se lucreaza 
aici pe pamant asa cum lucrezi tarina: "nimeni care pune 
mana pe plug si se uitd indardt nu este potrivit pentru 
mparatia lui Dumnezeu" (Lc, 9,62). Aplicarea unor sen- 
am apofatice la imaginea catafatica a circuitului vital din 
mtenorul plantei (in speta - vita de vie) nu este doar o 
«a og,e sau o figura de stil, ci un principiu al mantuirii 



ndumnezeire 



rodu] unei misticopatii de tip misteric-paRan 



one§tin 



ct 



fried 



rmremur literati mdntuirea voastra ' (Fi/ip i P) 




planta, in lumina lui Dumnezeu ,„ u 
■ceata, m confuzie mistica) §i din lucrarea omulur 
«^te ca aluatul (minune) strecurat in framantaturS 
P*rare); daca omul nu ar framanta faina, aluatul nu ar 
«Sfe, nu ar da viata. Indumnezeirea este viata vesnica- 
»-«ere. Vifa de vie, pentru a da roade treW tuorats 
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curatata; altfel moare, asfixiata de mladitele uscate; fierul 



ru 



Sanatatea 



dupa chipul lucrarii Tatalui, al Fiului §i al Sfantului Duh. 
("Total Men lucreaza p Eu tucrez; Total Meu este lucra- 
toruT\ etc.). Nelucrarea duce la moarte fiindca a nu lucra 
inseamna a nu asculta de Dumnezeu "Lucra to ruF\ "Nu 
oricine Imi zice: Doamne, Doamne, va intra in Imparatia 
cerurilor, ci eel ce face voia Tatalui Men Celui din ce- 
rurr (Mi, 7,21). 

Aceasta lucrare de rnantuire, de curatire §i de 
indumnezeire se savar§ise plenar $i arhetipal in momentul 
eel mai inalt §i intens din istoria omului - la Cina Euha- 
ristica, in care Dumnezeu (prin lucrarea jertfei de Sine) §i 
omul (prin participarea §i insu§irea jertfei prin credinta) 
se unisera in iubire, in comuniunea vietii adevarate. 
"A cum voi sunt eft carol 7, pentru cuvantul pe care vi L-am 
spus" (v. 3). Prin aceste cuvinte (destul de putin intelese 
in istoria exegezei cre§tine) 60 se afirma eel mai mare §i 



m - privire sumara §i sinoptica in paginile consacrate ale exegezei, 
atat la Sfintii Parinti cat §i la teologii moderni, ne convinge ca afir- 
majia Mantuitorului iii acest punct a fost inteleasa vag §i uneori indi- 
rect, lata cateva ecouri exegetice la locul respective "Nu pentru cu- 
vdnt, ci din cauzo cxwdntuluiT (Godet); "Cuvantul este in sine curat 
de aceea trans mite cu ratio sflntenio ucenicilof (Bengel); "Se 
lucreaza de cdtre Total prin cuvantul Men mai intdi pe voi curd- 
Urea cugetelor... iota cd ati lepddat obiceiurile voastre si uscd- 
cinnea ceo lumeoscd. . . iota v-ati eliberot de ohservarea poruncilor 
uscate ale legii iudeilor... edei nu mai trditi dupa legea mozaicd... " 
(Sfantul Chiril al Alexandnei); "De ce nu spune cd sunteti curoti 
prin hotez. . . Deoarece numai prin opd t in care existd §i cuvantul se 
poate curdti cineva" (Fericitul Augustin); "Eil zice. v-am curdtit 
prin invdtdtura meet" (Teofilact) - vezi P, Trernpelas, Comentariu 

Q1 




fericit eveniment din istoria omenirii: mantuirea omului 
ca realitate vie, tangibila, prezenta. 

"Voi sunteti curatf" este o afirmatie cu mult mai 

puternica chiar decat "fiaf*-v\ ori 
adus din nefiinta la fiinta. Nu doar to eivat ci to su 
sivai; la prima existenta s-a adus indata corectivul: ""mi 
este bine sa fie omul singtir pe pamdnf (Fac, 2,18); lip- 
sea comuniunea (deocamdata pe orizontala) §i Dumnezeu 
o realizeaza prin "zidirea" femeii din omul creat singur. 



la Evanghelia dnpa loan; edifia a fl-a, Atena, 1969, p. 539-540. 



Lista ar putea urma la nesfar§it, iiecare atingand doar iaturainic §i 
figurativ faptul afirmat precis de Mantuitorul in momentul acela. 

"Acam voi sunteti curati pentru cuvantul pe care vi l-am spus" - nu 

este o aluzie, nu este un precept, ci este act de mantuire savar$it prin 
unirea cu Hristos in Sangele Euharistic pe care tocmai il bausera sau 
inca il beau in momentul acela. "Cuvantul pe care vi l-am spits" era 
cp\ nrin care duna rueaciune sau odata cu ea. vinul se prefacuse in 



cuvantul 



din 



:eneralizata la vremea cand scria el: "Befi dintru acesta ML Co 
acesta este Sangele Men, al Legii celei noi t care pentru mn/fi se 
varsd spre iertarea pdcatelor" (Mt. 26,27-28 §i text paralel). 
Cuvantul spus era eel care sfinfise Daairile iar acestea ii curapse pe 



ei de pacate (ii lertase, Ti mantuise). Once alta explicate este mai 
pufin decat prima afirmape §i confirmarea faptului real al 
indumnezeirii prin imparta§irea cu Hristos, mai intai a celor 
unsprezece ucenici §i prin ei toata Biserica de dupa Cincizecime. Ca 
e vorba de confirmarea unei curapri mantuitoare, a unei 
indumnezeiri reale, reiese fara echivoc din versetul urmator: 
"Ramdneti in Mine #/ Kit in vof\ faptul minunat al comuniunii, al 
periliorezei mistice dintre Dumnezeu §i om in Trupul §i Sar 
se savar§ise; Hristos face apel la permanentizarea acestui Japt, la 
invesnicirea actului prea minunat pentru care §i savar§ise intreaga 



Eniposta 



urma 
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Acum, "la na$terea din nou a lumiF existenta era plenai 
si fericita; "erau top curatt\ nu lipsea nimic §i nimeni (i 



" inseamna integru), 
pamant, "toff fund ft 



fi 



comunmnii 



§i intre om §i semenul lui ca rod al curateniei, al sfir 
teniei prin imparta§irea cu Trupul §i Sangele Lui, ei 
realizarea destinului divin al creatiei, defmit de Sfanti 
Pavel sub chipul omniprezentei divine pleromatice: "c 
Dumnezeu sa fie toate in toff 9 (I Cor. 15,28). Pentr 
aceasta incununare divina (indumnezeire) savar§is 
Hristos intreaga lucrare de ascultare §i supunere, final 
tate ce-§i afla realizarea in ehiar clipa suprema a impart! 
§irii cu Sangele Sau, "rodul vitei pe care... il voi hea c 
vol nou, in Imparatia Tatalui MeiF (ML 26,29). Marel 
destin al omului era imparatia lui Dumnezeu §i aceast 
prima imparta§ire cu "vinul ImparatieF (Sangele Sau) er 
§i inceputul imparatiei. Temelia Bisericii (Imparatiei li 
Dumnezeu) fusese pusa; Duhul Sfant avea sa coboare p 



61 - "In prima faza, Orlodoxia este Evanghelia lui Iisus despr 
Imparatia lui Dumnezeu, precum fi predica apostolica despr 
lame a nana §i a vietii celei not in Hristos, a$a cum sunt prezentat 
in cartile Noidui Testament" (Sawas Agurides, Teologie § 
Actualitate, Atena, 1996, p. 61); "Credinta in Hristos eel inviat p 
care-L a§teptau sa vind iara§i peniru a judeca viii f/ mortii p S( 
a$eze Imparatia lui Dumnezeu, aceasta credintd era, in Bisericc 
mobilul anamnezei lui Iisus in predica, in Uturghie, in cuvdntn 
catehetic scris, etc. " {Idem, p. 13); "At saxaxoXoytKou SK9paasi 
xou AouKa Tcspi xou 7rpoao37i:ou xou It|gou Xpiaxou Kai xr| 
BaaiA,sia<; xou ©sou SiaxuTcouvxai fisxa xrjq auxr|c; enqxxasco 
tog Kai uTto xcov aXXcov EuayysXiaxcov" (Christos Voulgaris 
Studii Scripturistice, Atena, 1983, p. 47). 
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aceasta intemeiere sacramentala §i sa o creasca pana la 
marginile lumii. Apostolii trebuiau sa ramana neclintiti 
pe aceasta temelie, adica in Hristos eel jertfit, fiindca 
numai Sangele Lui avea putere sa dea viata lumii celei 
noi - Biserica - ce se nascuse atunei. Statornicia in cre- 
dinta §i iubirea jertfelnica a lui Hristos va asigura §i 
autenticitatea noii cetatenii pentru "fiii Imparatief\ 
autentificare realizata mereu de Duhul Sfant, Duhul lui 
Hristos, §i mai ales va asigura puterea lucrarii lor de 
sfintire a lumii intregi, ei fiind doar parga Imparatiei. 
"Ramaneti in Mine... caci far a Mine nu puteti face 
nimic" (v. 4-5). 

Viata cre§tina este "viata in Hristos"; nu spune: 
ramaneti in invatatura Mea, sau: ramaneti cu Mine, rama- 
neti adeptii Mei, urma§i ai doctrinei Mele..., etc. ~ Cre§ti- 
nismul nu este o doctrina - este o viata, viata lui Hristos 

in noi sau viata noastra in Hristos; prepozitia c sv arata 
inhabitarea cre§tinului in viata lui Hristos a§a cum 
aceea§i prepozitie se folose§te pentru relatia inhabitarii 
Fiului in Tatal, a Cuvantului in Dumnezeu (In. 1,1). Rela- 
tia vitala din metafora vitei de vie, asupra careia se revine 
cu insistenta in acest inceput al cuvantarii post- 
euharistice, va fi reluata sub alt chip, mai direct §i mai 
real, de catre eel de-al doilea teolog al Noului Testament, 
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- "La foi chretienne n est pas line ideologic ni an ensemble de 

croyance, C 'est la conflance en Jesus Christ, le Dieu-Homme, et 

une vie conforme a sa volonte. Done, unite des Chretiens signifle 

unite de vie en Christ et en Esprit Saint et non pas une 

collaboration sociale selon un modele precis d 'organisation, bien 

sur, bonne en soi, mais qui ne remplace pas la vie en commun" 

(Bartholomaios, Patriarche Oecumenique, in Episkepsis, nr. 551, 
Dec. 1997, p. 8). 
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Sfantul Apostol Pavel. In locul butucului de vie el va 



trupul uman 



trupulu 



Cor. 12,12). E vorba de o evolutie in timp a demersului 
teologic, o avansare temerara spre categoriile arhetipale. 



In faza incipienta in care se afla "'mica turma a 
ucenicilor cople§iti de noutate §i de spaima (mysterium 



fi 



pentru 



a va spune, dar acum nu puteti so le purtati " ( 16, 12). 

§i nu-i vorba doar de o evolutie a limbajului 
mistagogic in realitatea vietii in Hristos, ci de o cre§tere 
reala a Trupului sau, la modul vazut. "La notion du 
christosomatisme on r incorporation du Christ rente la 
dimension fondamentale d f une ecclesiologie corrected 
(P. Evdokimov, "Le Christ dam la pensee russe", Cerf, 
1970, p.72). In unirea euharistica de la Cina 



jertfei 



trupul 



Mine 



unui 



limitat (de§i reprezentativ in universal) de subiecti ai 
Tainei. De la perihoreza celor doua firi - divina §i 



umana 



- intr-o singura persoana - Iisus Hnstos, cercul penno- 
retic al enipostazierii mutual e va create din central unui 
imediat, circumscris la vedere unui hie ei nunt\ spre 
dimensiunile inglobante ale Trupului universal al lui 
"totm Christus" - adica Biserica soboraiceasca. Pentru 
acuratetea §i buna intemeiere a acestui fapt infrico§ator - 
se opereaza la inceput in mic, intr-o intimitate deplin 
controlatl tocmai pentru certitudinea perceperii integrale 



6 



tlt'tt* 



a realitatii actului mistie. Mai ales in acest centra al 
Tainei, de o intensitate principiala, trebuie evitate cu 
orice pret confuzia sau inexactitatile de orice fel. 63 

De vreme ce fiecare minune pe care o savar§e§te 
Hristos va fi minutios aureolata de teologhisirea ei, mai 
ales la Sfantul loan, unde toate minunile nu sunt decat 
pretexte teologice, unde mult mai importanta decat minu- 
nea in sine este teologia ei 64 (vezi In. 9,3), cu atat mai 
mult in cazul tainei tainelor - Imparta§irea indumne- 
zeitoare de la Cina - se va insista pana la epuizare, asupra 
implicatiilor de ordin ontologic - soteriologic ale faptului 
imparta§irii (vezi // Petr. 1,4). 

Adevarata intemeiere a faptelor divine se face in 
cuvant, incepand cu Na§terea Cuvantului din veci §i 

continuand cu creatia if El a zis p s-a factif\ "prin 

cuvdntid Sau eel adevarat cerurile s-an intemeiat") §i 
terminand cu mantuirea: "Aces tea vi le-am graii, ca in 
Mine pace sa avefi"; "En le-am dot cuvdntid Tan... 
cuvdntid Tan este adevaruF (16,33; 17,14,17)". 
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- Cata dreptate a avut Hristos in ceea ce privea grija de adevarul 
total ?i exact al euharistiei, se va vedea in cursul istoriei Bisericii 

unde, tocmai in jurul acestui punct central au aparut §i cele mai 
multe §i mai grave distorsiuni. "Sd recunoa^tem ca acest rit central 
- eel mai important, impreund cu botezul din cultul creftin - a 
inspirat in decursul secolelor, teologii multiple gi divergente: in 
zilele noastre. incd, interpretarea euharistiei separa catolicismul 
roman de bisericile reformate " (Mircea Eliade, Istoria Credintelor 
p Ideilor religioase, Bucure§ti, 1986, vol II, p. 333). 

- "p acenicii Ltd L-au intrebat, zicdnd: Invdtdtorule, cine a 
pdedtuit: acesta sau pdrintii lui, de s-a nascut orb? Iisns a 
raspuns: Nici el n-a pdedtuit. nici pdrintii lui, ci ca sa se arate in 
el minunile lui Dumnezeu " {In. 9, 2-3). 
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Jertfa 




le al lui Dumnezeu 
manca ue Dumnezeu 



deti ca bun este DomnuF) inseamna a-L cunoa§te, a-L 
cuprinde cu mintea in care El patrunde prin iluminare, 
"hranindu-ne minimal sufletuF (Canonul Sfintei 

Imparta§iri, stihurile finale). 

Realitatea unirii mistice in Hristosul euharistic 



confirmata de indemnul adresat 
Sangele Sau, de a permanentiza 



curatiti 



inceputului mantuirii: "Ramdneti in Mine #/ Eu in voF (v. 
4). Ceea ce dorisera cu ardoare ucenicii pe Tabor, ("bine 



fim aid $i sdft 



acel "nunc stans 



acum 



doar posibil, ci suprem dezirabil. Era noua conditie 



umana, conditia cre§tma in care nu mai traiesc eu, a 
Hristos traie§te in mine" (Gal. 2,20), dupa stralucita 
formula mistiea paulina a vietii creatine adevarate. 

Indumnezeirea insa nu era doar suprema bucurie §i 
fericire, ci §i punctul de plecare pentru marea lucrare de 
mantuire a lumii intregi. ("Mergdnd invatati toate nea- 
rmmle„F - ML 28,19); nu era doar un terminus ad quern, 
ci mai ales un terminus ah quo. Mantuirea nu este o 
problema particular^ ci un imperativ universal. ("Se 
sauve qui sauve" - Soloviev). Odata cu Trupul §i Sangele 
Sau, Hristos le-a dat §i puterea pentru a lucra faptele Lui 
"§i inca mai mari decdt aces tea" (14,12). Are loc un 
transfer de personalitate §i ucenicii vor deveni, prin viata 
§i opera lor in Hristos - cele mai puternice personality in 
lumea cre§tina, dupa Hristos. "Far a Mine nu puteti face 
nimicf% insa altfel: "pot totul in Hristos care ma 
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intaregte" (Filip. 4,13). Hristos nu este doar una din 
solutii, ci este singura; cu El, la plenitudine sau, fara El, 
la pieire: "Daca cineva nu ramane in Mine se aritnca 
afara ea mladita useata; $i le aduna §i le arunea in foe $i 
ard\ Daca "Hristos este eel ee lumineaza pe tot omul 
care vine in lume i \ in afara Lui nu ramane decat "intune- 
rieul eel mat dinafarS\ 

Demersul teologie asupra dumnezeirii (acum 
devenita §i realitate umana) se va dilata inevitabil in 
triadologie: cei ce fac lucrarile Fiului vor slavi prin ele pe 
Tatal a§a cum Fiul L-a slavit prin lucrarile Sale, lucrari 
care, in ultima instanta, sunt cele vazute de Fiul la Tatal. 
Un nou silogism al iubirii va concluziona in sanul 
intratreimic al Tatalui (v. 7- 1 0). 

Reluarea periodica a temelor fundamental nu 
corespunde doar stilului biblic repetitiv 65 in general §i 
celui profetic in special, ci avem nivele diferite ale 
contemplatiei: inainte de prefacerea §i imparta§irea sacra- 
mentala se anuntau marile adevaruri; acum se vorbe§te 
din interiorul acestor adevaruri implinite: "lata acum vor- 
he$ti pe fata f / nu spui niei o pilda " (1 6,29). 

Versetul 8 introduce un alt timp - perfectul, ceea 
ce intare§te sentimentul ca marea taina a indumnezeirii 
prin participarea la Sfanta Euharistie - taina care va 
"deveni eentrul intregii teologii creatine 66 , fusese 



- "desele reluari care slujesc an scop foarte precis - formularea 
cea mai buna a sensurilor cuprinse in ele" (MapKou A. Eigotou, 
Insemnah la Introducerea in Noul Testament, Atena, 1968, p. 174); 

vezi Athanasie Negoifa, Teologia Vechiuhti Testament. 

- "Viata Eiiharistiei este via fa lui Dumnezen lnsu§i< dar nu via fa 
in sensul dinamismului aristotelic care izvora§te mecanic 
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realizat: "Intra aceasta a fast slavit Tata] Men, ca sa 
aduceti roada nndta |/ sa va faeeti ucenici ai Mef\ 

Nuanta teologica din finalul versetului este extrem 
de profunda; ucenicul lui Hristos nu este eel care doar va 
accepta (mai mult sau mai putin) invatatura Lui (dealtfel 
El nici nu va prezenta lumii un sistem doctrinar, ci va 
aduce, "in lnme i \ "Dnhnl Adevaruluf §i nu litera care 
ucide), ci eel care, prin credinta vie §i statomica, se va 
imparta§i cu Trupul §i Sangele Lui, va deveni una cu El: 
Aceasta este conditia efectiva a incre§tinarii ? atat a 
subiectului respectiv (a ucenicului), cat §i aspectul dina- 
mic al cuprinderii universale in Hristos - "roada cea 

multff". 

"Pre cum M-a iuhit pe Mine fatal a$a v-am iubit 
|/ Eu pe voF. Timpul iubirii era un timp implinit; 
Euharistia - Taina iubirii jertfelnice a lui Dumnezeu- 
iubire, se savar§ise. Istoria inregistrase deja, in inima ei 
("plinirea vremiF), marea savar§ire, Evenimentul 
indumnezeirii - moment suprem care trebuia sa devina 
permanenta, sa se faca ve§nicie a istoriei: "ramdneti intra 
iuhirea Med\ Aceasta fixare in absolutul implinirii 
dumnezeie§ti nu este ceva static - iubirea fiind intot- 
deauna extatica §i epectatica - un circuit necontenit al 
fluxului indumnezerii in trupul viu al Bisericii euha- 
ristice. Este vorba de o statornicie a lucrarii - "paziti po- 
runcile Mele" (v. 10) - iar acestea erau una singura §i 
mereu noua: "M va inhiti until pe altiiF. De la Hristos, 



dinlaimtrul fiiniei, ci vlata de comunhme divina. a$a cum exista ea 
in Treime §i aim este realizata de memhrii comuniiatii enharistice " 
(Ioannis Ziziouias, Fiinfa eclesiala, Bucure§ti, 1996, p. 81, 
traducere Nae Aurel). 
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istoria devine. atunci cand este adevarata, timpul iubirii 
care va rodi mari chipuri ale vietii divine in toate 
domeniile vietii umane. Lumea intreaga va deveni o 
priveli§te, o panorama a frumusetii creatine, o scena 
nesfar§ita pe care se va juca drama iubirii lui Dumnezeu - 
evenimentul absolut al mantuirii. Orice abdicare de la 
lucrarea iubirii a condus istoria !a ura §i la intuneric, la 
acele timpuri intunecate. in pantecele carora s-au zamis- 
lit mon§trii "ratiunii" - erezia, blasfemia "razboiului 
sfanf, (ve/i Inchizitia, primatul papal §i infailibilitatea), 
ateismul, cultul ratiunii fara Dumnezeu, etc. 

Garantia acestei inve§niciri in timpul iubirii este 
realitatea iubirii originare din sanul treimic: "dupd cum $i 
En am pdzii pa rune He Tatalui Men $i ramdn iniru iuhi- 
rea LuF (v. 10). Aceea§i porunca in cer §i pe pamant - 
porunca iubirii. Ascultare §i iubire - un binom necesar - 
altfel iubirea poate devia oricand in egoism, in 

vC <fnA,aoTiof $i, in ultima instanta, in idolatrie §i in auto- 
latrie. Referirea continua la Tatal - explicabila pentru un 
adevarat Fiu - salveaza cre§tinismul, iubirea mistica, de 
conceptual izare, de abstractizare §i de orice alta distor- 
siune (vezi Filioque) %\ pervertire. Uluitor este faptul ca, 
in tot cursul celei mai vaste §i intense lectii de teologie - 
cuvantarea de la Cinl Hristos se refera la Dumnezeu 
aproape exclusiv cu formula "Total Meif\ De aceea se 
poate spune fara ezitare ca reiigia cre§tina in special §i 
cea biblica in genera! este reiigia Tatalui; adevarata 
inchinare "in duh #/ in adevar^ se aduce Tatalui {In, 
4,23). $i nu numai oamenii se inchina Tatalui, ca expre- 
sie a ascultarii ("a asculta" in sensul religios inseamiia a- 
ti recunoa§te originea, a te salva de mandrie §i de 
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autolatrie), ci §i Fiul §i Duhul Sfant - cei dintai ascultatori 
ai Tatalui, 67 {abba, Parinte) - va fi modul de adresare §i 
pentru Sfantul Duh {Em. 8,15). 

Daca nu s-ar face aceste subtile distinctii - 
confuzia ar fi chiar mai mare decat luciferismul originar, 



rezulta 



aberant 



nimic. Treimea ipostatica divina §i ascultarea (ierarhi- 



Dumnezeu 



lare, anuleaza 

68 



67 



- "p pentrii ca sunteti fli f a trimis Dumnezeu pe Duhul Fiului 
Sau in inimile noastre, care striga: Awa, Parinte!" {Gal 4,6). 
68 - Numai in cadrul acestei adanci operapi de distinctie §i de 
nuantare teologica se poate rezolva ?i delicata problematica a impar- 
ta§irii lui Hristos la Cina euharistica. In abisala subtilitate a distinc- 
|iei: Persoana - Dumnezeu, incape §i aceasta rezolvare de maxima 
dificultate §i grea incercare pentru mintea omeneasca. In actul euha- 
ristic, Hristos nu se imparta§e§te cu Sine, ci cu Tata! - prezent (in 
Sfanta Taina §i deofiinfa cu Fiul), in Fiul prin iubire. Daca Tatal nu 
ar fi ixnplicat real in Euharistie nu ar exista iubirea. Fortand pana la 
rise lucrurile, am putea spune ca in Euharistie - Tatal este chiar mai 
mult decat Dumnezeu; de aceea putem afirma ca §i Cre§tinismul nu 
este una din religii, o theolatrie oarecare, ci este cu mult mai mult, 
este un transfer de dumnezeire, prin iubire, o comuniune interperso- 
nala care epuizeaza intreaga realitate intr-o infinita distincjie duhov- 
niceasca, intr-o ascultare deplina - intr-o ierarhizare principiala in 
care nu incape nici o confuzie, nici o mutare sau "umbra de schim- 
bare" (Ps. 101,287). In Euharistie, Fiul nu lucreaza intalnirea 
(imparta§irea) omului doar cu El insu§i, ci mai ales cu Tatal; Euha- 
ristia este procesul infierii noastre Tatalui, in §i prin Fiul. In toata 
lucrarea Sa, Cuvantul lui Dumnezeu nu salveaza doar chipul divin 
din om, ci deodata §i monarhia Tatalui, in Dumnezeirea treimica. 
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"Acestea vi le-am spus, ca hucuria Mea so fie in 
voi f/ ca hucuria voastra set fie deplina" (v. 11). Daca 
orice cunoa§tere este o bucurie pentru mintea omului, 
cunoa§terea acestor supreme adevaruri, cunoa§terea "tai~ 
net celei din veac ascimsa in voia Tatahif va constitui 
bucurie deolina. In crestinism bucuria nu este doar o stare 




v A . /V t w 



mtampiatoare, ci este porunca, asemenea 
iubirii; este reflexul natural al inimii ca rezultat logic al 
unei minti bine-eunoscatoare (suyvcojiovouaa), al mintii 
euharistice nascuta la Cina cea de Taina. 



Tristetea funciara, tragismul, este caractenstica 



aminte 



Sfantul Apostol Pavel tesalonicenilor ("ca cei ce nu an 
nadejde"), filosofie care duce la cinism §i la sinucidere. 
Dostoievski intuie§te cu genialitatea lui teribila ca 
simptomul apocaliptic final, generalizat, va fi plictiseala 
cu corolarul ei inevitabil - sinuciderea. 



crucn 



cum 



tetea plina de bucurie ("/a joyeuse tristesse" - 
Schmemann) o stare paradoxal^ explicabila prin situatia 
ambigua a omului muritor-nemuritor in aceasta lume; 
cre§tinul, de§i muritor ca toti ceilalti, el poarta pe chip o 
bucurie nebiruita fiindca in suflet in adancul ratiunii lui 



69 - ("Dupa cum spanea in mod profetic Dostoievski, omenirea mi 
va pieri prin razboaie, ci de plictiseala: din cdscatid mare cat 
lumea va ie$i diavohiL In aceea§i epoca Kierkegaard prevedea ca 
evohitia sociald f/ progresal exchtsiv materialist vor duce la 
simwideri masive" (vezi Evdokimov, Cunoaqterea lui Dumnezeu in 
traditia rasariteana, Bucure§ti, 1995, p. 154, traducere Pr. Vasile 
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poarta arvuna nemuririi, kt cpapjiaKov aOavaaiacf de 
care s-a imparta§it la "Ospaiul de Taincf al Stapanului 

vietii si al mortn. 

Sfintii induhovniciti ai pustiei, cei care au murit 
demult lumii (vezi Awa Pimen), vaneaza cu stra§nicie 
tristetea, ca simptom indubitabil al pacatului §i al mortii. 
"Exwtenla tragica" nu este un produs firesc al vietii in 
Hristos pentru care Sfantul Pavel ne someaza cu hotarare: 

u bucurati~viTl 

Pe "culmile disperarir va ajunge din nefericire 
cre§tinatatea apuseana, condusa de filozoful mortii lui 
Dumnezeu, tocmai pentru a vesti de acolo antievanghelia 
unui Gall isl Tot (vezi Giovani Papini - Histoire da 
Christ, introducere). ~ Nu intamplator Emil Cioran - 



70 - "Opera indumnezeirii nomire se desdvdr$e$te de cdtre Duhul 
Sfdnt, Daruitorul haraliti. El este numii (definit) foarte rar, fiindcd 
Acesta ramdne nevdznt, Idsdnd sa se vadd, in toatd bucuria ltd, 
hand, divinitatea devenitd manifest a in sflnti. S-ar putea cita 
mimeroase exemple asupra manifestarii vizibile a haridui, extrase 
din operele spiritual itatii rasaritene sau din vietile sfintilor ca cele 
ale Pdrintilor pustiei sau ale - Sf Macarie Egipteanul ale Sf 
Simeon Noul Teolog, etc. Totodata ne vom margin! la citarea unui 
exemplu recent. Inert din descoperirile "Sf Serafim de Sarov" (este 
vorba de transfigurarea chipului Sf. Serafim sub privinle uimite ale 
lui Motovilov - n.n.), pentru a face inteleasa marea importanid a 
"teologiei Luminilor" in viata misticd a Bisericii Ortodoxe" 
(Vladimir Lossky, Dupa chipul p asemanarea lui Dumnezeu, 
Tesalonic, I974;traducere M. G. Mihailide, p. 58). 

71 - "Mergdnd awa Pimen la awa Amona, i-a zis: Palme, fratele men, 
are cu cineva priete$ug $i nu ma odihnesc. I~a zis lui awa Amona: 
Pimene, inca traie^ti? Du-te, sezi in chilia ia §i pune-ti in inimd cd 
acum ai un an de cdnd e§ti in mormdnt!" (Patehcul egiptean, p. 1 64). 

72 - "Cependant, enire un preshytere allemand et un chaire Suisse, 
se preparait le dernier AniechrisL Jesus, enseignat-il dn hant des 
Alpes, a mortifle les homines; le peche est beau, la violence est 
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"cinicul de profesie" - se va razboi in special cu SfantuI 
Pavel - marele mistic al bucuriei crucii ("iara mie sa nu- 
mi fie a ma lauda deed/ in crucea DomnuIuF), Cand 
perspectiva ve§niciei este tc mitul lui Sisif ' (vezi Camus), 
starea logica a sufletului va fi tristetea iremediabila, 
despre care Hristos va spune una din cele mai 
infrico§atoare §i paradoxale sentinte: "mat bine era lui de 
mi s-ar fi nascut (Ml. 26,24). 

Sloganul tuturor filozofiilor hedoniste, fara 
perspectiva ve§niciei fericite - "edite, hehite post mortem 
nulla voluptas - apasa ca o lespede grea peste sufletul 
mgropat definitiv in imanenta invincibila a unui "monde 
elo$"\ a unui "carpe dienf, Cata distanta pana la "hucu- 
ria deplina" a agapelor creatine prim are, savar§ite euha- 
ristic pe mormintele martirilor, ale caror nemuritoare ose- 
minte stau de doua milenii la radacina jertfelnicului sfant, 
"izvorul invierii noastre"\ (vezi troparul al Ill-lea, dupa 
vohodul mare). Pe calea pascala cre§tinul alearga bucu- 
ros, "\semnele biruintei purtand\ - crucea Fiului, pentru a 
o duce la "Talal nostru\ ca semn al recunoa§terii 



belle: beau tout ce qui Jit oiii a la Vie. Et Zarathoustra. apres 
avoir fete dans la Mediterranee les textes grecs de Leipzig et tes 
oeuvres de Machiaveh se mit i sautiller avec toute la grace dun 
Allemand fils de pasteur lutherien et tombe a V instant dune chaire 
helvetique au pied de la statue de Dionysos.. Certes, ses chants 
fiirent doax a entendre metis il ne parvint jamais a expliquer ce 
qit 'etait cette Vie adorable a laquelle il fallait sacrifier ane si 
vivante part de nous-m ernes: le besoin de reprimer nos instincts 
bestiaux: jamais il ne sut dire en quoi la vent plus heureuse et plus 
haute. Et le pauvre Antechrist syphilitique. au bord de la folic, 
signa sa derniere lettre: le Crucifie\ 
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identitatii infierii; §i atunci se face bucurie mare, in cer §i 
pe pamant (cf. Lc. 15,7,10). Tristetea tragiea este, de la 
inceputu] lumii, semnul indubitabil al pacatului: "Atunci 
a zis Domnul Dumnezeu catre Cain: pentru ce te-ai 
intristat #/ pentru ce s-a posomordt fata la? Cand faci 
bine, oare nu-ti este fata senina? lar de nu faci bine, 
pacatul bate la u$a $i cauta sa te tdrasca dar tu biru- 
ie$te-l r (Fac. 4,6-7). lata aici psihanaliza originara, 
preluata de uria§ii cunoscatori §i scratatori ai sufletului 
uman din pustia ascetica! Sau de Tihon - marele staret 



moarte 



monstruos 



orwelliana 



Revenirea obsesiva asupra iubirii (v. 12) ne 



concentrice 



oceanul 



pana 



fata. 



~ u 



Mea 



'Mai 



iletul 



phetenii saf (v. 12-13). S-ar putea crede, la prima vede- 
re, ca cele doua versete reproduc intocmai pe cele de la 
capitolul 13, 34-35, dar un amanunt, care nu poate scapa 
atentiei, este precizarea facuta in vers. 13, cu privire la 
jertfa din iubire, deja savar§ita. Acest argument ad 
hominem este cu mult mai convingator decat oricare alta 
teoretizare a iubirii - teoretizare care nu lipse§te din 
marile spiritualitati ale lumii. Euharistia care tocmai se 
consumase ("precum Eu v-am iuhif'% devenea noul mod 
de viata, se fiicea natura a iubirii duhovnice^ti, se facea 
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intra 



mteramausL se face ^ttexus, . m l<d <k. 



ru&eme, o mradire de suftet 1 ^ , 1\ . \3> ptoivmda 
(verbid tpvX,s<o $\ i$>\Xx\). k cadra\ lnrudira de sange, 
iubirea poate oricand sa fie alungata de uia fratricida 
originara; in cazul prieteniei - iubirea ridicata pana la 
relafia originara dintre Dumnezeu si om sau dintre mama 
si fiu (vezi Glicoftlousa) - "iubirea nu mai cade 
nieiodaia" (I Cor. 13). Acest fel de iubire, inipat de Fiul 
lui Dumnezeu Care si-a pus suflerul pentru prietenii Sai - 
este o inrudire duhovniceasca, pecetluita cu Sangele Lui 
intr-un Nou Testament. Notiunea de prietenie in relatia 
om-Dumnezeu sau dintre oameni, apare abia acum, ca 
rezuitat al jertfei - deja savarsita. Prietenia coboara 
notiunea teoretica si academica a iubirii si o intrupeaza in 
ipostasul concret al Prietenului. Prin aceasta eniposta- 
ziere - iubirea, care este natura (in Dumnezeu mai ales), 
devine existentiala, adica isi afla un "mod de existenta 



^*n 



(xponoq ump^eco^) cum ar spune Sfantul Vasile eel 
Mare. Altfel nici nu ar fi reala; personificarea iubirii in 
prietenia interpersonal este lucrarea fundamentals a 
religiei si realizarea ei constituie un fenomen pe cat de 
rar pe atat de remarcabil. In istorie se cunosc extrem de 



" "In pumtele cu semnificatie stipe rioard, la vdrfiil lor. cele dona 
curente \ frdtieiatea f ? prietenia, find spre confluema: ceea ce pare 
flresc. funded impdrtd^irea cu Hristos prin taina Sfintei Euharistii 
este sursa oricarei spiritualitM" (Paul Florensky, La Colonne ei le 
fondementde la verite, Lausanne, 1975, p. 265). 
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putine cupluri ale prieteniei ca realizare in absolut a 
iubirii interpersonal §i nu citam aici decat cuplul David - 
Ionathan pentru lumea biblica precre§tina (II Regi, 1,2) §i 
cuplul Ahile - Patrocle pentru lumea pagana. Cat prive§te 
prietenia in sens religios, aceea de inrudire cu Dumnezeu 
prin lucrarea poruncilor Lui pana la a fi recunoscuta 
asemanarea cu El - deci rudenia spirituals, in toata istoria 
multimilenara precre§tina, doar doi oameni s-au invred- 
nicit de aceasta suprema incununare, sa fie numiti prie- 
teni ai lui Dumnezeu - Avraam §i Moise {"oameni din 
familia lui Dumnezeit cum ar spune Sfantul Pavel - Hfes. 
2,18-19). Toate cele trei momente ale prieteniei 
religioase ca relatie speciala intre om §i Dumnezeu - 
Avraam, Moise, Hristos (cf. // Cor. 20,7; Isaia 41 y H; 
Jacob 2,23) - sunt pecetluite cu sange 74 : taierea imprejur 

(Fac. 17,10-1 1), Legea din Sinai (Ex. 24,4-8) §i Cina cea 

de Taina. 

Toti trei §i-au inchinat intreaga viata exclusiv lui 
Dumnezeu, au renuntat la tot ceea ce erau ei (Avraam 
renunta la civilizatia babiloneana, Moise la cea egipteana 

iar Hristos "sksvchtsv sauxov"" - Filip. 2,7) §i au trait in 
ascultare desavar§ita fata de Dumnezeu. Aceasta kenoza 
ca premiza a prieteniei dumnezeie§ti este formulata cu 
claritate de Mantuitorul in multe locuri din Evanghelie ( 
Mi. 6,24; // Tim. 3,4), cu deosebire in dialogul cu tanarul 
bogat, cautator al acestei relatii pe verticals, caruia i se 
prezinta ultimativul au1/aut 9 punct decisiv (de tip 
Kierkegaard) pe care putini au curajul sa-l infrunte. Este 
cu mult mai mult decat alegerea intre viata §i moarte - 



74 



- Vezi misteriile (fratriile) pagane la Mircea Eliade §i la 
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este optiunea pentru ve§nicia fericita, alegerea intre nimic 
§i Dumnezeu. Este fericita optiune pentru ^unicul nece- 
saf\ pentru "'partea cea hunef a ve§niciei (Lc. 10,42). 

Nu mtamplator Mantuitorul insista asupra lepada- 
rii de vechea inrudire {"cine nn-$i va lasa pe fatal sau pe 
mama sa..") pentru a fi prieten, deci ruda de sange euha- 
ristic cu El. Este foarte adevarat ca exigentele aeestui 
schimb sunt infrico§atoare; nu cumva Dumnezeu cere 
prea mult? "Daca vine cineva la Mine .>7 nu urd$te pe 
lata! sau §j pe mama sa #/ pe femeie §i pe copii §i pe frati 
$i pe surori, chiar p sufletul sau insu§i, nu poate sa fie 
ucenicul Meii" (Lc. 1 4,26 ). 

Acest eomert cu vepicia, nu este doar tran§ant - 
pare chiar monstruos, impotriva firii, §i ar putea provoca 
intrebarea legitima: "'cine poate atunci sa se mdniu- 
iascaV (Ml 19,25). Pilda smochinului neroditor clatina 
de doua mii de am* logica omului cuminte; aparentul in- 
demn la ura fata de lumea aceasta este doar expresia 
apofatica pentru iubirea lui Dumnezeu. El nu doar cere 
mult; El cere totul pentru ca El mai intai a dat totul, 
incepand cu creatia din nimic (putea foarte bine sa nu 
creeze - deci creatia este un dar absolut) §i incheind cu 
jertfa de Sine, ceea ce, cu adevarat constituie acel punct 
de la care nu mai exista un dincolo, un mai mult (Nicolae 
Cabasilas)." ""Mai mare dragosfe decaf aceasta nimeni 
nu are, ca sufletul lui sa $i-l puna pentru prietenii sal" 
(v. 13). Dumnezeu cere omului ceea ce i-a daruit El 
Insusi: sufletul. Ne aflam in fata simetriei divine, un 






To nil este cuprins in Euharistie si Sf Nicolae Cahasilas 
noteaza: Nu pittem merge mai departe si nici nu pntem adduga 
ceva la ecf" (Paul Evdokimov, Cimoaperea lui Dumnezeu, p. 111). 
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talion indumnezeit: suflet pentru 
a razbunarii era dinte pentru di 
prieteniei este suflet pentru sufle 
avantajul omului, fiindca iertfa 



valoarea specifics in timp ce omul ofera ceea ce nici 
macar nu este al lui: "ale Tale dintru ale Tale.."\ Avan- 
tajul infinit in favoarea omului al acestui comert duhovni- 
cesc ("vinde sdnge ia DukT va striga, in Pateric, - Awa 
Longhin), este notat cu toata claritatea de Mantuiforul: 



./ 



/ 



Men, inmultii va lua inapoi |/ va mo$teni via fa ve$nica" 
(Ml 19,29). Una din definitive vietii ve§nice este "sa Te 
cunoasca pe Tine, singurul Dumnezeu adevarat, #/ pe 
I ism Hristos pe care L-ai trim is" (In 17,3). Ceea ce 
constituia pana acum o definitie §i un deziderat - se facu- 
se fapt implinit: "v-am rmmit pe voi prielem, pentru ca 
toate cafe am auzit de la Tatal Men vi le-am facui 
cunoscute" (v. 15). Euharistia este viata ve§nica intrupata 
in cunoa§terea intima - prieteneasca - a iubirii intratrei- 
mice. Aceea§i iubire va destainui-o §i Tatal atunci cand II 
va recomanda lumii pe Fiul Sau (in teofaniile de la Botez 
§i de la Schimbarea la Fata). Prin imparta§irea euharis- 
tica, ucenicii fusesera §i ei integrati acestei relatii de 
cunoa§tere prin iubire, erau prieteni adevarati, fata de 
care Hristos nu mai avea nici un secret §i nici o rezerva: 
le incredintase (la propriu §i la figurat) viata Lui 76 . 

Nu-L cunoa§teau pe Dumnezeu ca notiune ab- 
stracts, transcendent! ci II cunosteau ca viata. se afla in 



76 - Vezi depunerea lui Hristos (a Sfantului Agnef) in mainile noului 
hirotonit. 
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pentru 



Mutatia 



pentru 



mai numesc siugi... ci prietenP (v. 15). Distanta de la 
sluga la prieten cuprinde intreaga istorie a mantuirii, 



indumnezeirii 

O astfel de realizare in infmitul valoric nu putea fi 
initiata de om (desi istoria lui nu este lipsita de astfel de 
tentative - toate sfarsind tragic, incepand cu ispita 
indumnezeirii ieftine din rai, cu turnul Babel, cu idola- 
trizarea legii mozaice si terminand cu ultima idolatrie - 
supraomul - care si constituie un apogeu al tragicului si al 
dezastrului), fiindca nu omul este iubire ("tot omul este 
minciuna " - Ps. 1 15,2), ci Dumnezeu: "Nu voi M-ati ales 
pe Mine, ci Eu v-am ales pe vof (v. 16). Faptul aiegerii 
divine, nu garanteaza doar reusita deplina a 
indumnezeirii, ci mai ales libertatea necesara. Orice alta 
propunere duce la predestinatie si la fatalism, ori la alte 
aberatii eshatologiste. Daca eshatologia adevarata este 
fericirea vesnica, "libertatea fiihr lui Dumnezeir aceasta 
se datoreaza inipativei libere, care nu poate apartine 
decat Celui Care poate "sa aduca (sau sa nu aduca) totul 
din nefiinta la fiinta" (Anaforaua euharistica). Numai 
Principiul (ApxnJ poate fi si finalitate (TeA.05). pentru ca 
de fapt, sfarsitul se cuprinde in inceput (A si Q). 
Inceputul de seara isi va cunoaste finalitatea, sensul 
vesnic, in lumina diminetii, finalitatea nu inseamna decat 
desfasurarea unui vesnic inceput (Fac. 1,5). Eliberarea 



- A se compara cu mutatiile derizorii de tip metempsihoza ?i 
reincamare, etc.; sau, mai recent §i mai monstruos, clonarea. 
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(de robia carnii, a pacatului) este opera exclusiva a 
Libertatii, a lubirii, a lui Dumnezeu (/ In. 4,8) 78 . 

Faptul ca nu omul (amenintat intotdeauna de 
singuratate, de izolationism - cf. Fac. 2 J 8) initiaza 
prietenia cu Dumnezeu, comuniunea fericita a cunoa§terii 
intime intre cei doi, ci Dumnezeu "care nu a fast singur 

7Q - . c 

metadata*" , asigura valoarea §i permanenta divina a 
prieteniei creatine ca civil izatie noua §i totodata ve§nica. 



Se imprirna prieteniei dimensiunea eshatologica, 



dimensiunea profetica, cea care descinde totdeauna in 
ve§nicie. Roadele unei civilizatii a prieteniei Ccre$tinii se 
hihesc inainte chiar de a se canoape" - Tertulian) sunt 
valori permanente pe care Tatal le va considera ca atare 
|i le va a§eza in vistieria Imparatiei: v \s7 roada voastra sa 
ramana, ca Total sa va dea orice-1 veti cere in mimele 
Meir (v. 16). lar cererea fusese clar §i insistent formulata 
deja de (atat de) insetatii Vechiului Testament, dar mai 
ales de cei prezenti la intemeierea Noului Testament: 
"Doamne, arata-ne noua pe Tatar. Nici mai mult, nici 
mai putin - pe Dumnezeu Tatal, adica pe Dumnezeul 
comunial - treimic, fiindca descoperirea lui Dumnezeu 
Tatal asigura realitatea Fiului §i a legaturii iubitoare din- 
tre Ei - Duhul Sfant. "Treimea cea de a junta si 
nedespartitcT este temelia neclintita a civi 
prieteniei cre§tine, prietenia lucratoare - Liturghia. 




78 

- "Kai o^to<; sivou axr|v sXsuSspia auxr) Tr|<; Movapxtaq too 
tlaipoq Tiou TaoTi^sicu \xs xr\v aya7rr| tou, nov sx si kAt]Ssi o 
av9pco7io(; sv Xpiarco va jasTaaxsi" (NtKoXaou Aou8opiKOo, q 
EuxapiaxiaKrj OvxoX-oyia, Atena, 1992, p. 1 14). 

- Sfantui Atanasie eel Mare: "hots youv tod vSiod %®pi% rjv o 
0soq 4 ' (apud Pr. Gheorghie Florovsky, ©sjaaTot OpSo8o^ou 
©soioyiag, Atena, 1973, p. 23). 
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In versetul 17 din capitolul 15, avem o reversie 
radicala de planuri. Pana acum privirea ucenicilor a fost 
chemata mereu in sus, unde au contemplat frumusetile 
divine ale smereniei lui Dumnezeu, ale prieteniei, ale 
jertfei, ale iubirii celei mai inalte §i nespuse, ale comu- 
niunii intratreimice sau, cum ar spune Mitropolitul loan 
Zizioulas "ale comunhinii ca ontolagie" (op. cit. y p. 13). 
Toate aceste priveli§ti inefabile au fost surprinse din acel 
"tapes divirf\ acea "scohitura in stance^ (Ex. 33,21) 
"local eel preainalT al iubirii. Acum insa din acela§i 

punct fericit, ucenicii sunt indemnati sa priveasca in jos, 
spre iadul urii din care au fost izbaviti prin iubire 
jertfelnica: "Daca va ura§te pe vol lumea, sa $1iti ca pe 
Mine mai inainte deceit pe voiM-a uraf (v. 18). Antiteza 
Dumnezeu/iubire - lume/ura este prezentata tran§ant, fara 
introduceri sau aluzii tactice. Nu exista decat doua 
emisfere: cea divina, a iubirii neconditionate §i cea 
lumeasca, a urii neimpacate. Faptul ca ura este prezentata 
aici ca un atac direct la Dumnezeu {"pe Mine mai inainte 
decat pe voi M-a uraf) arata raul ca pe o realitate care, 
prin atacul lui la divinitate, i§i revendica, prin violenta, 
dreptul la ontologie. De aceea periculozitatea lui nu este 
doar o realitate, ci o amenintare atat de puternica, incat II 
sile§te pe Dumnezeu Insu§i sa intre in actiune §i sa ia 

w 

partea omului, §tiindu-l slab §i vulnerabil. Primind un 
astfel de avertisment din partea Celui ce se dovedise 
totdeauna biruitor, ucenicii se vor incorda pe masura §i 
mai ales, vor §ti la cine sa alerge spre ajutor, cand 
primejdia va deveni cople§itoare. Separarea ucenicilor de 
lumea rea (v. 19) este un act divin, asemanator primei 
creatii, cand Dumnezeu a chemat toate "din nefiinta la 
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funia\ Raul din care Hristos scoate pe cei credincio§i 
Lui este cu mult mai jos decat nefiinta, este negarea 

(activa) a fiintei. este o antifiinta, un Ktmmq eivai. Ver- 
setul 20 arata legatura intrinseca dintre Hristos §i ucenicii 
Sai, apartenenta reala, fiintiala a acestora la Cel Care i-a 
renascut din pacat, din ura, din intuneric. I-a izbavit in 
Sine, i-a insumat realitatii Lui dumnzeiefti §i de aceea 
vor deveni §i ei tinta a violentei originare a raului. Dia- 
volul eel rau, este urator de bine, de Dumnezeu; el nu-§i 
pierde vremea cu omul pe care-1 dispretuie§te, ci ataca 
direct Sursa, pe Dumnezeu. Cum insa intelegand ca nu 
are nici o §ansa in aceasta smintita tentative provoaca 
iubirea lui Dumnezeu, prin uciderea omului, atragandu-1 
in pacat: "pentru ca de la inceput diavolul pacatuie$te" (I 
In. 3,8). Acela§i evanghelisl va dezvolta cu multa forta 
apodictica, antiteza principiala Dumnezeu/iubire - 
diavol/ura, atat in epistolele sale cat mai ales in cea mai 
vast a epopee a marelui razboi (cu adevarat sfant) - 
Apocalipsa. De fapt atacul diavolului asupra cre§tinilor 
este unul deghizat fiindca in ei, el ataca tot pe Hristos 
Care "vietuiepe in ef (Gal. 2,20). Din fericire pentru 
cre§tin, Hristos nu este numai viata lor, ci §i scut nebiruit 
(Gal. 3,22). 

In timp ce cunoa§terea binelui este cauza §i supor- 
tul vietii ve§nice (vezi In. 17,3), cauza rautatii §i a urii 
oamenilor este necunoa§terea indaratnica, cinismul sau 
refuzul recunoa§terii lui Dumnezeu ca bine, ca izvor a tot 
binele (v. 22). Hristos trimite aici tot la Isaia care, in ace- 
la§i capitol (5) de unde Mantuitorul a luat parabola vitei 
de vie, arata raul ca fiind o rastumare de valori, o impie- 
trire in refuzul de a vedea lucrurile in lumina lui 
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Dumnezeu, rasturnare care incepe cu caderea ingerului 
razvratit. Este o dezordine principiala, esentiala §i de 
aceea extrem de periculosa: "Cum at cazut tu din ceruri, 
stea stralucitoare, fecior al diminetii! Tu care ziceai in 
cugetul tan: "sui-ma-voi deasupra $i asemenea cu Cet 
Preatnalt voijF (Is. 1 4 J 2, 14). 

A§a cum cunoa§terea §i iubirea fata de Dumnezeu 
nil e o notiune abstracts, ci iubirea personals a Tatalui, a 
Fiului §i a Sfantului Duh, §i ura fata de Dumnezeu va fi 
la fel de concreta §i de aceea reprezinta un pericol real. 
"( y el ce Ma ur&$te pe Mine urdfte #/ pe Total Meit (v. 
22) ale Carui lucruri "le-am facut intre oameni care ma 
urastT (v. 23). Avem aici un avertisment dat tuturor ere- 
ticilor din toate timpurile, fiindca nu exista erezie care sa 
nu atace, direct sau indirect, Sfanta Treime. Adevarul 
suprem §i viu este Sfanta Treime, §i orice abordare a 
conceptului de divinitate, dupa evenimentul revelational 
al Intruparii §i al Cincizecimii, (la care se adauga eel 
principial al Creatiei) in afara acestui adevar funda- 
mental, este pasibil de erezie fi de ura, fiindca eel ce nu 
cunoa§te (din rea vointa) Sfanta Treime, ura§te pe 



Dumnezeul 



"Nu 



este nascut din Dumnezeu \ nu e "flu al lui Dumnezeu" ci 
este fiu al diavolului - tatal urii ucigatoare (/ In. 3,7-10). 
Desigur, in aceasta clarificare de pozitii fata de Sfanta 
Treime, erau vizati, in imediatul istoric, reprezentantii 
legii vechi, impietriti intr-o credinta fara duh, care manu- 
lau legea ca pe o unealta a morjii. In numele acestei legi 
moarte, aveau sa-L condamne §i pe El, tocmai pentru ca 
impotriva legii "se facuse pe Sine Fiu al lui Dumnezeu" 
(In. 19,7) . Atentase la monismul theistic ingropat in 



80 

- "Adevarul este ca el (evanghelistul loan) fine cu tarie sa 
proheze ca lisits este Mesia, fi aceasta era tema hidaica a vremil 
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sarcofagul legii §i afirmase ca Dumnezeu este viu fiindca 



are un Fiu, adica este Dumnezeul iubirii §i al vietii §i nu 
este singur, Deus otiosus, un Dumnezeu al urii §i al 
mortii. Acest mare adevar, a carui descoperire a impartit 
lumea in doua tabere rivale pana la moarte - fiii iubirii §i 



t>? 
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fiii urii - va fi confirmat de Duhul Sfant, "Ruah Elohim 

"Mdngdietorul, pe Care Eu II voi trimite voua de la 

Fatal, Duhul Adevarului, Care de la fatal pur cede" (v. 

26). O noua antiteza apare aici, inca §i mai subtila - anti- 

teza lege-Duh, litera-har, formulata lapidar §i inegalabil 

de Apostolul Teolog, nascut in lege §i renascut in har: 

to yap ypajajaa (xttoktsivsi, to Se rcveujia ^cdottoisi" 
(2 Cor. 3,6). Capitolul 15 se incheie cu afirmatia 

existentei §i lucrarii Sfantului Duh al Carui rol suprem 

este acela de martor (7iapaKA,r) toc;) al Adevarului total, 

adica al Sfintei Treimi. Putem afirma ca versetul 26 este 

culminatia revelatiei teologice, prin aceasta cunoscandu- 

se §i afirmandu-se "tot AdevaruF. Sfantul Duh, ca ultim 

martor (7capaKA,r|Toc;) al Adevarului se descopera ca 

supremul Teolog fiindca tot ceea ce s-a spus §i numai 

ceea ce s-a spus prin El a fost adevarat. Numai in El au 

vorbit profetii, din gura lui lisus, Fiul Tatalui, "ie$eau 

cuvintele handuf Sau (Lc. 4,22) iar cre§tinii tot numai in 

Duhul vor putea sa strige "Awa, Parinte"\ (Gal. 4,6). Toate 

cele trei trepte ale marturisirii se cuprind in Duhul. El fiind 

supremul martor, §i pacatul impotriva Lui (a-pxxpxia - a nu 

dor, in acela§i timp, evidentiazd cd, in planul lui Dumnezeu, nu era 
un alt Mesia decdt Fiul Sau, trimis in lume. Nu se spune in mod 
expres ca iudeii s-arfi oferit sa-L accept e ca Mesia, dacd El ar fi 
renuntat sd fie recunoscut ca Fiul lui Dumnezeu, dor ceea ce reiese 
din toate discutiile f/ din toate faptele, este aceea ca ei L-au 
condamnat la moarte pentru aceasta pretentie" (P. M. - J. 

Lagrange, Evangile selon Saint Jean, Paris, 1936, vol. IV, p. 
LXX). 
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marturisi adevarul, a nu fi in Adevar, in Dumnezeu) este 
absolut; nu poate fi iertat fiindca negand Martorul (Duhul 
Adevarului) nu mai ai cui te marturisi; ramai in aj^apua, in 
pacat, neiertat. 

Versetul 27 prezinta investitura apostolilor (§i prin ei 
a tuturor cre§tinilor) de a fi, asemeni Martorului (Sfantul 
Duh), martori ai Adevarului, ai Fiului-Hristos, Galea, 
Adevarul §i Viata. Conditia apartenentei la Bise-rica - 
Trupul duhovnicesc al lui Hristos, este marturisirea in 
Duhul Sfant asupra dumnezeirii Mantuitorului: "daca vei 
marturisi cu gura to ca lisus este DomnuL. (Rm. 10,10,9; 
Ps. 82,17j §i tot in Duhul vom marturisi §i pe Dumnezeu 
Tatal (Rm. 8,15). Parafrazand o formula patristica ("fii in 
Fiuf), putem spune: cre§tinii sunt maitori in Martorul 
(Duhul). Opera de mantuire se refera la recu-perarea omului 
din pacat a-^apxia, din minciuna, §i asimi-larea lui la 
lucrarea Tatalui (Care-L marturise§te pe Fiul -Mt. 3,17; Lc. 
3,22), a Fiului Care-L marturise§te pe Tatal (jfa.14,13) §i a 
Duhului Sfiant - Martorul Adevarului Sfintei Treimi §i 
marturisit de Fiul ca fund insu§irea ontologica a 
dumnezeirii: "Duh este Dumnezeu" (In. 4,124) (a se compa- 
ra cu "Eu sunt Cel ce sunf). In acest punct intelegem ca 
infierea omului se face in sanul treimic; infiaza Tatal, prin 



Fiul in Duhul Sftnt. Apostolii (§i cre§tinii in genera), vor fi 



martori ai dumnezeirii treimice, in timp ce ereticu, 
aecentuand una sau alta din persoanele Sfintei Treimi, in 
detrimentul Celorlalte, nu vor marturisi adevarul ("tot 
adevaruF) lui Dumnezeu, ci propriul lor adevar, adica vor 
marturisi minciuna ("eu am zis intru uimirea mea: tot omul 
este mincinos"- Ps. 1 1 5,2) §i prin aceasta vor fi fiii minciunii 
- ai diavolului. Erezia, apostazia, ateismul sunt pacat e impo- 
triva marturisirii, a Duhului Sfant. Toti care nu marturisesc 
pe Dumnezeul Cel in Treime nu marturisesc pe Dumnezeu! 
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tin Dumnezeu smgur 



Staniloae 



iubi la nivelul Lui. Caracteristica tuturor ereticilor este lipsa 
de iubire §i de aceea se nip (schisma) din comuniunea iubi- 
rii, de sanul Bisericii - mama iubirii. 

Marturisire §i iubire - sunt cele doua componente ale 
existentei cre§tine adevarate, ale existentei euharistice, 
intemeiata la Cina de Taina. Mintea §i inima se intalnesc in 
cadrul jertfei §i omul se imparta§e§te cu "Dumnezeid milei §i 
al mhihi de oamenf\ cu Duhul Adevarului, cu Fiul lui 
Dumnezeu "lumina himif si "viata oamenilof\ 
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formal 



stare 



♦ A 



formal 



2, 1 9) dar nu unul in comuniunea bucunei pnn moire, ci unui care 
este zguduit (se cutremura) de frisoanele urii. Cea mai mare schisma 
din istoria cre§tinismului (1054) s-a produs in inima Bisericii (la 
nivelul iubirii) §i nu in minte, fiindca formal §i doctrinar §i unii fi 
alfii suntem foarte credincio§i. Suntem cei mai buni frati de credinfa 
§i de aceea ne-am §i urat, cu o ura demonica, dupa expresia spaniola 
- ira de hermanos. ira de diablos. Inchizifia este produsul 
ortodoxismului doctrinar, fiind creata pentru a inabu§i Reforma dar 
in numele credinjei a ucis iubirea, impiinind intocmai sumbra 
previziune a Mantuitorului Care anunta ? la Cina iubirii, ca "va veni 
vremea cand tot eel ce va va ucide sa creada ca aduce inchinare lui 
Dumnezeu " (In. 1 6,2). 





Memorialul profetic al Crucii 






In continuare Mantuitorul insista asupra aspectului 
de jertfa al marturisirii adevarului. A fi martor adevarat, 
intr-o lume in care stapane§te minciuna, inseamna a fi 
maitir. Conflictul intra lumina §i intuneric (una din 
obsesiiie Evangheliei a IV-a) % intre adevar §i minciuna, 
intre trupesc §i duhovnicesc este inevitabil. Avand insa in 
vedere ca a fost prevazut de Hristos, ca a fost dezvaluit. 



d 



VIII 



resorturile 



intime, raul i§i pierde puterea, §i biruinta va fi de partea 
adevarului si a luminii. Mantuitorul, inaintea mortii sale 
ca martor al adevarului treimic ("s-a facui pe Sine Fiul 



i 



- "Evanghelia a IV-a se distinge prin folosirea frecventd a 
cdtorva sensuri §i categorii, prin care loan exprima sinoptic cine 
este lisus, care este hicrarea Lui, urmdrile credintei in El § i care a 
fast |7 este pozitia lumti in fata lui lisus. Cele mai obipmite 
categorii f/ observatii stmt antonimele: viata/moarte, 
lumina mtimeric. adevar /minciuna, iubire/ura, credinia/necredinta, 
etc. Conflicted dintre aeeste categorii contrastante constituie 
gdndirea centrala la loan, atdt in Evanghelie ca §i in Epi stole ori 
in Apocalipsd. Dar din toate sensuri le caracteristice a rotate mai 
sus, cele mai importante sunt viata fi lumina , prin care se 
caracterizeazd lisus j / tot binele de care se bucurd eel care, prin 
credintd p prin dragoste, s-a unit cu lisus "(Vasile loanide, 
Hristologia Evanghelisttdui loan, Atena, 1963, p. 8 §i urm.). 
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lui Dtimnezeu §i de aceea trebuie sa moarcT) contempla 
milioanele de martiri ai Bisericii marturisirii adevarate. 



marturi 



moarte 



rie creatoare de iluzii; in aeeasta lume el nu f%aduie§te 



pentru 



luminilor 



darea cea buna" (lac. 1,17). Este cea mai realists religie 
care nu vinde iluzii §i care are puterea sa trimita pe 
apostolii bunatatii §i ai blandetii "ca pe ni$te miei in 
mijlocul lupilor\ Este o profetie a carei realitate a scris 
istoria celor doua milenii post-cristice, o istorie a conflic- 
tului necontenit §i universal, tesut in jurul Crucii, a 



sfant al carui 



ghelist 



ani, substratul ultim al tuturor razboaielor a fost, mai 
mult sau mai putin evident - "credinta (gre§ita) ca tot eel 
ce ucide aduce inchinare lui Dumnezeu" (v, 2). De la uci- 
derea lui §tefan cu pietre §i pana la fratricidul religios din 
Ulster, un holocaust urbi et orbi insangereaza fata 
pamantului cu aeeasta justificare pe care Hristos o anunta 
ca pe o sumbra profetie: "vine ceasul cdnd tot eel ee va 
va ucide sa creada ca aduce inchinare lui Dumnezeu\ 
Pe linia profetiei lui Isaia (53,3), "omul durerilof 1 - 
cre§tinul, va fi un supravietuitor de profesie, "ucis in 
fiecare zf (cf. 1 Cor. 15,31) §i inviat asemeni. Cel 
rastignit va lasa ca mo§tenire urma§ilor Sai - crucea; 
"apartment Celui rastignit" (Florovsky) - suntem "vie p 
necontenita jertfct\ intr-o istorie bimilenara care "nu se 
lauda decdt in crucea Domnuluf" {Gal. 6,13) semnul 
distinctiv al Fiului Omului care va §i pecetlui, intr-un 
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final invaluit in fulgere de lumina (ca si inceputul lui 



U 



luptat lupta cea hunS" 



sub conducerea "Mielului 
lumir (cl I Petr. 1,19-20). 

Mantuitorul face profetic un memorial aJ crucii 
("nous souvenom de ce que va venif* Sfantul Grigore de 
Nyssa), "iar acestea vi le-am spus, ca sa va aduceti 
aminie de ele " - asemenea lui Moise care lasa ca mo§te- 
nire poporului ales - legea Domnului, lauda Vechiului 



pentru 



Sfantul 



••>•) 



Este 



anna 



Am outea numi 



maximum 



crucu, fiindca aici Hristos anunta destinul martiric al 
Bisericii. Totodata trebuie sesizata in acest capitol o 
alaturare unica - cruce si Treime, fiindca in drama crucii 
se implica atat Tatal Care trimite pe Fiul in lume sa se 
rastigneasca (v. 5) cat si Mangaietorul Care va veni in 
lume tocmai ca rod al jertfei Fiului rastignit (v. 7). 
Aceasta infricosatoare punere in pagina - Cruce-Treime 
este reluata de Srantul Pavel intr-o precizare concentrate 

in Epistola cdtre Evrei: "Cu cat mai mult 
sdnge/e lui Hristos, Care, prin Duhul eel vesnie, S-a 
adus ltd Diimnezeu Tatal pe Sine, jertfa jard de prihand, 
va curdti cugetul vostru de faptele cele moarte, ca sa 
slujiti Dumnezeuhu celui v/'w"? (Evr. 9, 14). 

Cunoasterea Sfintei Treimi - suprema gnoza cres- 
tina prin care se asigura fericirea vesnica (In. 17,3) nu se 
realizeaza decat prin cruce; Sfintii Parinti surprind 
aceasta specificitate a teologiei creatine in conceptul de 
"gandire rastignita" - desigur, avand ca punct de plecare 
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:i 



! 




teologia paulina a crucii, formulata lapidar §i repetat 

epistolele sale. 

Rodul unei astfel de "gandiri rastignite" va fi loi 

adevdruF spre care, cei ce vor gandi astfel, vor avea 

drept calauza sigura pe Duhu] Adevarului (v. 13). Ne 
aflam in plin paradox; "gandire r5stignit5" calauzita de 
Duhul Adevarului (libertatii) Care u v8 va face pe vol 
liherF". Desigur, se lucreaza cu categorii ale intelepciu- 
nii dumnezeie§ti §i numai cei ce vietuiesc in universul 
crucii vor intelege "ce vrea sd spuria DuhuF Bisericii lui 
Hristos. Toata aceasta intelepciune "anevoie de inielei' 
va fi reluata intr-un tarziu al istoriei de strigatul unor 
tineri martiri cre§tini: u vom muri $i vom ft liherf\ Un 
astfel de rezumat al intelepciunii crucii nu putea sa fie 
inspirat decat de Duhul Slant, Care, in ciuda tuturor 
necazurilor din lume (v. 33), ne va duce la Tatal Care "va 
da pe Duhul Sfdnl celor ce-L cer de la EF (Lc. 1 1,13) §i 
ne va face fiii Lui dupa har, adica vom fi fii in Fiul 
Procesul acesta al infierii duhovnice§ti este asemanat 
(parabolic) cu eel a! na§terii fire§ti. A§a cum "femeia, 
cdnd e sa nascd, se intristezd, funded a sosit ceasul, dar 
dupa ce a nascut copilul, nu-$i mat aduce aminte de 
durere, pentru hucuria cd s-a nascut om in lume'" (v. 2 1 ), 
tot a§a "hucurie se face in cer pent ru un pdedtos care s-a 
inters la Dumnezeu, prin pocdint<$\ Atat parabola vitei 
de vie, pentru ilustrarea comuniunii in Hristos cat §i cea a 
na§terii, sunt atat de puternice §i intime existentei 
omene§ti, incat pot inlocui cu succes, §i in acela§i timp 



** - "Vom muri $i vom fi liberF - QSte eel mai profund strigat cre?tin 
ce a rasunat pe strazile unui ora§ martir, in Decembrie 1 989 - cea 



mai tanara revolufie din istorie - o adevarata inviere ortodoxa. 
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pot sa provoace tomuri nesfar§ite de teologie cre§tina. 



evan 



§i Adevarul postulat in aceasta. Foloasele infierii 
duhovnice§ti vor fi nemasurate: w 77? ziua aceea veti cere 
in numele Men: f / mi va zic ca vol ruga pe Total pentru 



v 



funded voi M 



iuhit pe Mine >7 ati crezut ca de la Dumnezeu am ie$if 
(v. 26-27). Infierea ne va rea§eza intr-o relatie directs §i 
personala cu TataL ceea ce inseamna cu mult mai mult 
decat o referire abstracta la divinitate; este vorba de 
comuniunea pe verticals, dupa chipul celei din sanul 
Sfmtei Treimi - realitate surprinsa de Mantuitorul Insu§i 
in formula: "precum in cer f/ pre pamanf din Ruga- 
ciunea Domneasca, Aceasta relatie speciala dintre om §i 
Dumnezeu este sugerata chiar de la creatie unde, spre 
deosebire de tot universul creational, in crearea lui 
Adam, Dumnezeu se implica personal §i detaliat (Fac. 
1,26-27; 2,7); prin pacat s-a pierdut exact aceasta comu- 



mune 



pentru 



moarte, moartea (vezi semnificatia patristica a mortii). 
Claritatea §i forta argumentatiei (nesofisticate, ca cea din 
filozofia sau teologia elina) in simplitatea ei dumneze- 
iasca, au avut darul sa-i lumineze, in sfar§it, eel putin 
pentru moment, pe ucenicii care, din iubire (omeneasca) 



pentru Invatator, nu ar fi vrut 



/ 



nu spui nici o pilcla. A cum §tim ca Tu 0i toate nu at 
nevoie ca sa te intrehe cineva. De aceea credent ca ai 
ie$it de la Dumnezeu" (v. 29-30). Credinta insa, in proce- 
sul iconomiei mantuirii este doar inceputul; sfar§itul este 
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inca departe iar calea este plina de primejdii §i de 
capcane. Diavolul, eel potrivnic, se va lupta §i el "ca un 
leu, cautdnd pe cine sa inghitd" (I Petr. 5,8). "lisus le-a 
raspuns: A cum credeti? lata vine ceasul, §i a §i venit, ca 
sa va risipiti $i sa ma lasati singur, Dar nu sunt singur, 
pentnt ca Tatal este cu Mine"'' (v. 31-32). In alta parte, 
Mantuitorul va avertiza pe Petru asupra cumplitelor 
incercari prin care trebuie sa treaca Biserica spre biruinta 
finala: "v-a cerut Satana sa va cearnd" (Lc. 22,31). 
Comuniunea personala cu Tatal, comporta crucea 
personala, a§a cum §i Hristos a trebuit sa accepte acelagi 
pahar. Paharul mantuirii este amar §i se bea pe cruce dar, 
ca orice medicament bun, §i "to cpapfiotKov 
aBavaaiac;", este amar la inceput §i dulce la sfar§it (vezi 



Mo is 



antiteza 



y 



m-a omoraf. Finalul capitolului 16, care constituie §i 
finalul marelui dialog al Cinei, se poate numi memorialul 
crucii, scris in avancronica de profetul rastignit §i de 
aceea, din incercare dureroasa se va transfoima in adevar 
mantuitor. Finalul unei astfel de profetii-memorial nu 
poate avea decat un singur deznodamant: "indrdzniti, Eu 
am hiruit lumea" (v. 33) (a se compara cu raspunsul lui 
Oedip: ''omul e mai mare ca destinul "). 

Intr-una din lucrarile sale, Profesorul Aguride 
noteaza urmatoarele: "H K^siq %i\q Kaiavor|Gscoc; too 
EuayysXiou sivai o aTcoxaipsxiaxr] pxoq A,oyo<; too 
Iriaou . 



3 - Cheia infelegerii Evangheliei a IV-a este cuvantarea de desparfire 
a lui lisus, de la Cina (Evanghelistul loan, Editura Universitatii din 
Atena, p. 23). 
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Viata Bisericii si cugetarea teologica au intuit mult 



loaneic 



hvangheliei a IV-a, ci a intregii Scripiuri 4 § i. prin 
extensiune, a intregii Reveiatii. Hristos este scopul si 
lmplimrea Scriplurii iar Evanghelia este ultima scriere 
mesianica, specifics genului biblic, cu care se incheie 
activitatea inspirativa, inceputa de Moise. in Evanghelia 
a IV-a, Hristos vorbeste direct (in timp ce, la Synoptici 
avem stilul indirect liber) ceea ce demonstreaza o 
dumnezeiasca simetrie in pagina Scripturii: Moise va 
scne Testamemu/ Vechi iar Hristos pe eel Nou 5 - aspect 

4 - Oare sa fie intamplator faptul ca singurul loc in care Mantuitorul 
scne, este aceasta EvanghelieT. "Iar Iisus, plecandu-se in jos scria 
cu degetul pe pamant" {In. 8,6). A se compara cu : ' "Dommd 
Dumnezeu (plecandu-se) a luat tarana din pamant si a facut pe 
om" (Fac. 2,7). A scrie in Evanghelie echivaleaza cu a crea in 
Geneza (vezi ? i Andrei Scrima, "tnscrtereq in cuvdnt. a unui traseu 
- in cazut Ini lisus - destinul lumii nou create de El" ("Timpul 
Rugidui Aprins ", p. 27). 

5 - Ceea ce nu s-a consemnat inca in teologia biblica este marele 
adevar ca Noul Testament (spre deosebire de primui, incheiat intre 
Dumnezeu si poporul lui Israel), se incheie intre Tatal si Fiul Sau - 
acum si om, si lasat mostenire acelora dintre oameni care vor fi in 
Hristos (':/// in Fiul"). Aspectul formal al acestui Testament este 
rugaciunea arhiereasca in care se precizeaza clauzele acestui act 
testamentar, iar aspectul real se cuprinde in jertfa da la Cina 
confirmata in mod vazut de cea de pe Golgota. De aceea se poate 
numi un legamant vesnic (tenia centrala in Epistola catre Evrei) 
fundca se lucreaza cu categorii vesnice. Oamenn (vezi si participarea 
la chip - la prima crea tie - testament) doar vor participa (prin 
credinfa si cunoastere) la acest act savarsit de Fiul, si prin aceasta ei 
vor fi beneficiani $i nu una din parole contractante. De aceea se va 



numi 



115 



consemnat intocmai in Evanghelia a IV-a, cap. 1,17. 



"/> 



Pentrii ca Legea prin Moise s-a dot, iar harnl §i 
Adevdrul an vend prin lisus Hristos". Stilul biblic 
propriu-zis, in sensul hristologic (mesianic), se incheie, 
in mod explicit, cu ultimul verset de la loan: "Dar sunt f/ 
ahe miilte lucruri pe care le-a facut lisus §i care, daca st- 
ar ft scris cu de-amanuntul, cred ca lumea aceasta n-ar 
cuprinde cartile ce s-ar fi scris" (20,30; 21,25). Scrierile 
care urmeaza dupa Evanghelie ies din cadrul biblic strict 
- in sensul biografiei divine. Faptele Apostolilor sunt o 
prima biografie a Bisericii primare iar stilul epistolar nu 
este cunoscut in Scriptura. 

De§i sunt canonice §i teologice, acestea 
(epistolele) apar ca o inovatie (desigur binecuvantata), 
ie§ind din cadrul biblic propriu-zis. Cat despre 
Apocalipsa - aceasta iese pur §i simplu din istorie. Ea 
este pandantul (final) al (}enezei\ aceasta este scrisa 
inainte de timp iar Apocalipsa - dincolo de timp. 

Traseul biblic central - mesianismul - inceput in 
primele pagini ale Scripturii (§i ale lumii) - (vezi a§a-zisa 
Protoevanghelie de la Fac, 3,15) §i, traversand ca un fir 



de roadele unui act implinit (lucrat) de Dumnezeu - in exclusivitate §i 

-A 

in deplina libertate, nefiind constrans decat de iubire. lntreaga reali- 
tate neotestamentara se consuma la nivelul dumnezeirii, ?i numai 
iconomic - in tinutul omului. Acesta este invitat la acela§i nivel al 
indumnezeirii, prin participarea sa la realitatile Noului Legamdnt, 
scris nu pe table de piatra, ci in inima (a Fiului mai intai §i a celor 
infiafi prin har, adica prin iubire) aspect surprins de profet cu mult 
inainte de a se implini: "Dar iata legamantul pe care-l voi incheia 
cu casa ltd Israel, dupa zilele acelea, zice Dommtl: voi pane legea 
Me a inauntrul lor f/ pe inimile tor voi scrie le voi fi Dumnezeu, 
iar ei Imi vor fi popor " (Jer. 3 1,33). 
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ro § u intregul finut al fagaduintei biblice, culmineaza si se 
implineste in Evanghelie, mai exact in Hvanghelia a IV- 
a, nu in sens cronologic, ci in sensul plinatatii si al 
finahtatii divine. Intreaga Scriptura este o "invitafie la 

(cf.^Lc. 14,36-24), o chemare obsesiva la masa 
Imparatiei, unde cei ce vor intra vor fi fericiti sa manan- 
ce "paima cea spre fiintcT (cf. Lc. 14J5;M.'6 in 



numi 



Dumnezeu. 



- la masa (vezi raiul ca un festin la care omul este invitat 
sa guste cu multumire 7 - Facere 1,29) se incheie la Cina 



euharisrica, unde, _ M MmM 

anterior in care omul trebuia sa-1 guste pe Draiinezeu 
(metaforic) in roadele creatiei, acum, va fi invitat sa-1 
manance direct (In. 6; Mt. 26; Lc. 24; Mc. 14), real - 
desigur, tainic, iconomic. Acesta este pomul vietii amanat 
in rai (cf. Facere, 3,22). Intre mancarea cea dintai - 



urma reahzata dumnezeie 



se 



^ - Aceasta finalitate a operei de mantuire sub chipul ospatului 
imparatesc este formulata espies de Mantuitorul: "#' eu va rdnduiesc 
voua impdrdtie, precum Mi-o rdnduit mie Total Men. ca set mdncati si 
sa beti la masa Mea, in impdratia Mea ' ' (Lc. 22,29-3 0). 

- Et le monde entier nous est presente comme la table d un 
banquet universe! offert a I 'homme. Cette image du banquet i 
trovers toute la Bible, demeurre I 'image meme de la vie. a so 
creation" (A. Schmemann, "Pour la vie du monde", p. 9); vezi si 
Sf. Vasile eel Mare, Omilii la Hexaimeron. 

- Mancarea cea dintai 1-a ucis pe om, care a optat pentru aspectul 
negativ si egoist al actului fiinfial al mancarii (Facere 2,17). A man- 
cat pentru el si nu "pentru Dumnezeu" cum va preciza si Sf. Pavel 
aspectul teoiogic al mancarii (Rm. 1 4,6). In acest sens, negativ - 
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intinde istoria biblica - mistagogia euharistica in vedere 
consumarii "jertfei trite legatoare". 

Evanghelia a IV-a in intregime, dar mai alee 
capitolele 13-17, constituie textul viu al acestei mista- 
gogii. Chiar §i in textul evanghelic, lucrarea dumneze- 
iasca debuteaza la masa (vezi nunta din Cana), culmi- 
neaza la Cina §i se incheie cu invitatia: "veniti de prdn- 
zitF (In. 21,12), in cadrul ultimei intalniri pe tarmul 



mam. 



Evanghelfa a IV-a poate fi numita "cartea 
Mielului injimghiaf (cf. Ap. 5, 6-7); in paginile ei. se 
savar§e§te necontenit jertfa cuvantatoare, se noteaza, 
pagina dupa pagina, cronica civilizatiei euharistice, a 
Testamentirfui Nan, sens cu sangele Lui pe inima noastra 
(leremia 1, 31-33). 

Odata intuita schema gandirii biblice - intre 
ospatul primordial §i eel final (in sensul finalitatii), omul 
fiind necontenit invitat §i initial in mistuirea euharistica - 

&8oA,oyiKT| Sumoc - sa incercam exploatarea teologica a 
traseului scripturistic dintre euharistia e§uata §i cea 
realizata deplin la Cina evanghelica. 



mortal, va manca §i luda la masa finala, avand rajiunea intunecata 
de Satana - acela§i care introduce moartea §i in actul primordial al 
mancarii. Fiindca a§a cum spune Sf Maxim Marturisitorul, mai 
mare decat lucrul in sine este "ratiunea divina ascunsa in inima 

A 

lucrurilor". In acest sens, trebuie infeleasa §i asertiunea paulina: 
"caci Impardtia lui Dumnezeu mi este mdncare |/ bantura 1 ' (Rm. 
I4,17),altfel am avea aici o contradictie ireductibila fafa de sensul 
general al mancarii "cea spre j\inta\ propus de Scriptiira prezentat 



mai sus. 
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Bihlia in general §i Evanghelia a IV-a in special 
este istoria teognosiei - drama fundamentals din univers 9 . 
i nu doar cunoa§terea lui Dumnezeu constituie setea 




:n 



fiintiala umana ("concupiscenta cunoa§terii 
Steinhardt), ci, odata cunoscut, Dumnezeu "sa ram ana cu 
nof\ dupa strigatul staruitor al pelerinilor spre Emaus 
(Lc. 24,29). 

Ghidul eel mai sigur in acest pelerinaj inter- 
euharistic al teognosiei, in afara de Scriptura insa§i, este 
eel mai mare teolog liturgist - Sf. Vasile eel Mare care, 
sub inspiratia masiva a Sfantului Duh - Calauza spre 
Adevar (In. 16,13), calchiaza in textul Sfintei Liturghii 
ce-i poarta numele, imaginea euharistica a creatiei. 



In evhologiul sau liturgic, se afla terminologia 



fundamentals a viziunii asupra euharistiei ca ontologie in 
universul biblic pe care o propunem ca cheie, in lucrarea 
noastra. Pentru Sfantul Vasile, drama existentiala umana 
se intinde intre Geneza §i Palingenezd - ambele fiind 

lucrarea Cuvantului creator: " nXaoaQ yap tov 
avSpcoTiov, x ouv A^apoov a%o irjc; yr|q, Kai sikovi ttj 
at], o ©eoc;, xi\ir\<jaq, TE#eiKaq auxov sv too 
7iapa8siaco xr\q ipucjrnc;" §i, intrucat omul a§ezat 
euharistic s-a aratat - axapiaxoq - §i, in loc de 
theognomon, s-a dovedit cu obstinatie ayvcojicov, Acela§i 



9 - Cartea Iov y dupa cum lamurit se exprima in final, surprinde 
impreuna cu drama teognosica a lui Moise {Ex. 3,3.6; 33,12 §i urm.) 
§i a tuturor vizionarilor biblici (in frunte cu Israel - Facere 32,29- 
30), epectaza panumana ca o permanenta a spiritualitatii biblice: 
"Asculta - at spas Tu lar - §i Ea voi vorbi, te voi intreha §i Tu imi 
vei da lamuriri. Din spusele iinora |/ a altora auzisem despre 
Tine..:' gov 42,5). 
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Cuvant, w4 5i u7reppoAr|v ayaSoxr|ioq, en 9 sa%az<ov 
TC0V rijispcov, aapKQL (popsaac;... tea oiksuo too 

Aijiaii avajr^aaac xr|v cpSapciaav U7io xr\q 

« 10 
ajiapuaq cpuaiv r]]Li(ov . 

Un ochi atent descopera, in structura grafica a 
Bibliei, un principiu al simetriei ca un adevarat cifru al 
creatiei literare biblice - principiu ce se afla integrat in 
insa§i structura universului creat, a§a cum, intr-o uluire 
specific! descoperea Platon 11 in antichitate §i cosmologii 
actuali - Einstein §i cei impreuna cu el ~, in era fizicii 

cuantice. 

Intr-o privire sinoptica, Biblia prezinta o simetrie 
globala - inceput/sfar§it - respectiv Geneza §i Evanghelia 
a IV-a §i o alta simetrie interstitial a, din aproape in 
aproape, de la o carte la alta, de la o generatie la alta, din 
veac in veac, "din pufere inpiitere" (Ps. 83,8), "din si ova 
in $ lava \ etc... 

Aceasta corespondents simetrica §i ascendenta, 
printr-o "rasturnare in sm\ cum ar numi-o Sf. Grigore 
de Nyssa, creaza (sau mai degraba - este creat) acel unic 
mod de interpretare numit "sensul tipic\ un spatiu 
sincopat intre A §i Q, operatic apofatica, surprinsa 
magistral de Sf loan, in naradoxala formula: "va veni 



10 



- Vezi Uturghia Sf. Vasile eel Mare, rugaciunea dinaintea 
Sfinjirii darurilor §i, respectiv, rugaciunea I-a din canomd Sf. 

A, 

lmparta§iri. 

11 - Vezi E.n. riaTcavouTcou "To ©prjaKsotiKO Bicona axov 

riXatova", Atena, 1971, p. 117. 

12 - Jean Guitton, "Dieu et la Science "; Bernard Grasset, Paris, 

1991. 




vremea |/ a si venif. In aceasta viziune, Evanghelia a 
IV-a §i mai ales Cina^ apar ca prototipul tuturor actelor 
divine cuprinse in Revelatie. 13 

Un paralelism intre A (Geneza) Scripturii §i Q 
(Evanghelia finala) ne va incredinta asupra intuitiilor 
formulate mai sus. Pe ianga faptul ca o astfel de abordare 
a textului este pe de-a dreptul fascinanta - vom dobandi o 
clarviziune nu numai asupra "trecutnluF revelational ci 
mai ales o minima intuitie (prin credinta - "civilizatia 
greaca se sprijina mai mull pe intnitia, ratiunii decdt pe 
simtul este tic" - Karl Dietrich, in Secolul XX, 1997, 
Balcanisnwl, p. 74) a celor viitoare - desigur, la nivelul 
esentei §i nu la eel incidental. Parafrazand pe Fericitul 
Augustin, putem preciza ca "Evanghelia a IV-a se 
ascunde in Geneza iar aceasta se descopera in Evanghelia 
(vezi FranQois Chatelet, La Philosophie, Paris, 1972, vol 
I, p. 217 - "he Nouveau Testament lit VAncien an present 
et aufutur, plutot qu a / 'aorist"). 

In afara de principiul simetriei, universul biblic 



este dominat de un alt principiu, inca §i mai pregnant §i 



mai definitoriu pentru aceasta "Carte a vieiif: e vorba de 
pragurile anagenezice, care se reiau succesiv, obsesiv §i 
anagogic, intre principiala Geneza §i Palingeneza finala. 
Cu na§terea fiecarui intai nascut se reia, in mic dar 



13 



- Sfanta Scriptura, in virtutea "sensului tipic" z&z singura carte 
care se cite?te de la dreapta la stanga §i finalul descifreaza inceputul. 
Avem imaginea interesanta a unei clepsidre, in care nisipul se scurge, 
ireversibil in sus. Aspectul ciclic al acelui "etemel retour" sau eel al 
destinului orb nu §i-au facut niciodata loc in Biblie. Aici, Sisif 
(cite§te omul tragic) este invitat pe Tabor, in lumina, pentru a se 
izbavi de fatalitate §i nonsens. (Vezi Albert Camus, "Mind ha 
Sisif': .Andre Malraux, "Galea regala"). 

9 



integral, Genera principiala, omorata de pacat. In fiecare 
nou inceput (fi acestea alcatuiesc permanenta de fond a 
cosmologiei biblice) se recupereaza Dumnezeul pierdut 
la cadere - care, §i ea, se repeta la nesfar§it, pe fondul 
caderii originare: "Dupa aceea a cimoscal Adam pe Eva, 
femeia sa, fi ea, zamislind, a nascut pe Cain fi a zis: Am 
dohdndit am de la DumnezeiF (Fac. 4, 1). 

Na§terea lui Dumnezeu la "plinirea vremii" §i 
palingeneza cristica - scopul declarat al venirii §i lucrarii 
Lui 14 , nu sunt decat suma anagenezelor, reluate succesiv 
§i ascendent, in peisajul fundamental biblic. Genealo- 
giile, reluate obsesiv dupa fiecare eveniment mai impor- 
tant, 15 ne reaseaza cu putere intr-o permanenta a 
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- "O 5s Irjaouc; sxmti auxoiq A|iT]v Xsyco ujiiv on ujistg ci 
aKoA,oo9r|aavT£c; |ioi, sv irj TcaXiyysvsma, otcxv Ka8ior| o 
uto<; too av&ptoTtou sm Qpovou So^qq auxou, KaSixsaSe Kai 
v]isiq sni 5co5sKa Spovouq Kpivovxs<; xaq 5co5sica cpuAxxc; tou 

lopar\k" (Ml 19,28). 

15 Vezi Facere 5 in intregime, proto-genealogia adamica: "lata acum 
cartea neamului ltd Adam. Cdnd a facut Dumnezeu pe Adam, l-a 
facut dupa chipnl lui Dumnezeu (principiul ontogenetic - reluat cu 
obstinatie in Scriptura). Bdrbat §i femeie i-a facut §i le-a pus 
numele : Om, in ziua in care i -a facut". (Bifurcapa originara 
filogenetica, mai precis distinctia primordiala, ambiguitatea 
masculin-feminin, salvata in sublinierea unicitajii esentei: "#/ le-a 
pus numele Om"). In timp ce omul "nume§te" pe toate celelalte 
{Fac. 2,19-20) pe el il 4C nume§te" (define§te) numai. Dumnezeu, 
singurul Care se afla, in raport cu omul, in pozitia "definirii", a 
creatiei prin cuvant, modalitate creatoare specifica numai Bibliei - 
logogeneza (cf. In. 1,1-3). - Facere 10 in intregime, genealogia 
noahitica, a doua ca importanta, in anageneza postdiluviala 
salvandu-se omenirea atat ca specie biologica dar mai ales pe 
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coordonata finalitatii mesianice, traiectorie filogenetica speciala §i 
specifics Bibliei. 

Cu Avraam, primul individ in al carui nume personal (nu eel 
generic - Om) se intervine "de sus", profetic (Avram - Avraam: 
Facere 17,5), se inaugureaza anageneza spirituals, mai precis avco- 
geneza, la care se va referi Mantuitorul in convorbirea cu Nicodim 
(In. 3,3). De aceea chiar ?i scriptic, genealogia avraamica este 
conseninata profetico-morfic - nu in dreptul lui, nici al lui Isaac, ci 
abia in dreptul lui Iacob, la cap. 30, §i este prima genealogie in care 
apar nu mai putin de cinci nume feminine: Lia, Rahila, Bilha, Zilpa 
§i Dina. Este u§or de intuit intentionalitatea profetica mariologica, 
partheno-geneza mesianica, al carei apogeu profetic se va realiza la 
"'evanghelistnl Vechhdai Testament" - Isaia (7,14). 

De ce in dreptul lui Iacob 9 Fiindca acesta este primul din cei 
trei (plus loan Botezatorul §i lisus Hnstos) care va primi numele de 
sus - Israel, un nume coborat pe scara vizionarismului mesianic, 
legand pamantul cu cerul in visul apocatastatic al omenirii 
postparadisiace ( vezi Facere 32,29; Lc\ 1 , 1 3 §i Lc. 1,31). kre Iacob 
§i lisus Hristos exista o simetrie tipologica (homotypie) extrem de 
subtila, Iocalizata in dreptul noptn agonice de la paraul Iaboc 
(Facere 32,22 §i urm.) §i respectiv din Ghetsimani, de la "paraul 
cedrilor" (Ml 26,36; In. 18,1) unde ambii se lupta, pe intuneric, 4t cu 
Dumnezeu §i cu oamenii" §i au biruit (Facere 32,28 §i In. 16,28). 
Mai trebuie mentionat §i faptul ca, numai in dreptul lui Iacob §i al 
lui lisus Hristos, genealogia se consemneaza (spita neamului - 
BjpXoq ysvsaso3(;) indoit, Facere 30 ?i 46 - Ml 1 §i Lc. 3. §i 

acieasta deoarece ambii sunt intemeietorii poporului israelit, al 
vechiului Israel (Iacov) fi al noului Israel - lisus Hristos. 

Numerii, cartea a IV-a din Pentateuh, se ocupa in general de 
prezentarea genealogica a generatiei pustiei, acolo unde se 
contureaza defmitiv poporul israelit ca popor al Testamentului, in 
Sinai, specificul acestei carp fiind reflectat §i in titlul ei. Structura 
etnografica a acestui neam ales reflecta structura ierarhiilor ingere§ti, 
predominand aspectul strategic $i eel liturgic fvezi Numeri 2 §i 3-4). 

123 



ineeputului, o regenerare radicals, ancorata tot mai adanc 
in Dumnezeu - izvorul vietii - dupa cum va incerca 

Mantuitorul sa-1 initieze pe Nicodim in mistagogia avco - 
genezica (In. 3, 1-12). 

Concluzia acestei mistagogii: "$i nimeni nu s-a 
suit in cer, decdt Cel ce s-a cobordt din cer, Fiul Omului, 
Care este in cer" (In. 3,13), ne lasa in contemplate, la 
radacina-treimica a fenomenului anagenezic, iar versetele 
14-16 rezuma dialectic sensul divino-uman al acestui 
fenomen, act fundamental al revelatiei. "Cdci Dumnezeu 
a§a a iuhit lumea, incdt pe Fiul Sdu Cel Unul-Ndscut L-a 
dat ca oricine crede in El sa nu piard, ci sd aiba viata 



verruca . 

Privind astfel in universul biblic, reu§im sa 

surprindem cu uluire esenta demersului teologic: reluata 

fara istov, mereu mai sus, dialectica geneza-moarte, in 
Hristos se ajunge la solutionarea durnnezeiasca a acestei 
incle§tari fiintiale, §i culmea mortii devine un ultim §i 
ve§nic inceput anagenezic f *cu moartea pre moarte cdl- 
cdnd"): "§i dupa cum Moise a indltat garpele in pus tie, 
a§a trebuie sa se inalte Fiul Omulul Ca tot cel ce crede 
in El sa nupiard, ci sa aiba viata vesica" (In. 3,14-15). 



Evanghelia a IV-a va merge §i mai departe, prezentand genealogiile 
intratreimice, atat in prolog dar mai ales in cap. 14. 

Cartea I a cronicilor (Paralipomena) debuteaza cu o 
genealogie panumana, coborand din Adam, ca in capitolul 3 sa se 



insiste asupra genealogiei regale a casei lui David. 

Genealogiile Israelite se reiau in cartile istorice Ezdra fi 
Neemia, cu ocazia revenirii din exil §i a rezidirii templului. Urmeaza 
carple sapientiale §i profetice iar genealogiile reapar in Evanghelia 
dupa Matei §i Litca - acestea fiind evanghelii istorice. 
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Aceasta fiind tema esentiala in Evanghelia a IV-a, 
§i, prin extensiune, in toata tesatura Scripturii, in versetul 
16 se repeta, aratandu-se §i motivatia sau cauza ultima 
care genereaza, cu putere, fenomenul respectiv: iubirea 
lui Dumnezeu, creatoare §i mantuitoare... "Caci Dumne- 
zeu a§a a iuhit lumea, meat pe Fiul Sau Cel Unul-Nascul 
L-a dat. . . " 

Textul ne aduce in auzul interior, formula poetica 
a imparatului filosof, din Cdntarea Cantarilor unde, in 
incle§tarea dramatica suprema dintre iubire §i moarte - 
aceasta va fi depa§ita inspre viata ve§nica: "iubirea ca 
moariea e de tare... §i marea mi a poate s tinge" (8,6-7). 
In scrisoarea trimisa corintenilor, Sfantul Pavel, un alt 
mare dialectician in drama iubire-moarte, va conchide 
axiomatic, in acela§i sens: "iubirea nu cade mciodatiT(l 

Cor. 13,8). 

La cele doua principii sau permanente din 
cosmoteoria biblica - simetria §i anageneza - repetate ca 
un refren, exista §i un al treilea principiu, care intrege§te 
caracterul de carta a ontologiei divino-umane - a Sfintei 
Scripturi: Atat Geneza primordiala cat §i Palingeneza 
eshatologica 16 precum §i anagenezele interstitiale sunt 
instituite pe un fond testamentar . Acest lucru imprima 
actelor respective, pe langa caracterul dinamic-profetic 
(dinamica biblica are intotdeauna sens §i dimensiune 
profetice) §i un caracter sacrificial, asigurandu-le traini- 
cia §i profunzimea ve§niciei (cf. / Petru 1,18). 
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Conform 



premergatoare cre§tinismului) eshaton-ul incepe odata cu "plinirea 
vremii", coroborand textul din Gal. 4,4 cu Evrei 1,2. Vezi §i F. Prat, 
S.J.: "La Theologie de Saint Paul, Paris, 1929, vol. II, pp. 426-465. 
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Aceste trei coordonate (simetrie, anageneza. testa- 
ment) din rarunchii edificiului scripturistic, i§i afla maxi- 
ma expresivitate §i forta in textura singulara §i uluitoare a 
Evangheliei a IV-a §i mai ales in referatul ioaneic al 
Cinei - Timpul eel Mare (vezi denumirea de Marea 
Saptamana pentru aceasta perioada necuprinsa in calen- 
darul obi§nuit) al Palingenezei pascale - ca pandant la 
sabatul primordial al Genezei . 

Numai luand aminte cu toata incordarea la aceste trei 
repere definitorii, vom reu§i sa cream o imagine coerenta 
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- Patimile Genezei - §ase zile pentru care se cere, logic, o zi de 
odihna, de rasplatire pentru travaliul creator - §i Sfintele Patimi ale 
Palingenezei pentru care se acorda trei zile de odihna. In felul acesta 
se insereaza in istorie un spatiu temporal care "biruie^te randuiala 
firii", fiindca Marea Saptamana are noua zile: §ase de Patima §i trei 
de Inviere). Desigur logica ne sile$te ca §i pentru geneza sa alocam 
cela§i timp, fiindca la cele §apte, expres conturate, se mai adauga 
ziua premergatoare serii cu care debuteaza ziua I §i ziua urmatoare 
diminetii in care sfar§e?te ultima zi a creatiei. Doar iconomia lor e 
diferita la Re-creatie. Toata aceasta labilitate a granifelor fixe ale 
timpului in Scriptura, ne avertizeaza impotriva idoloficarii (timpului 
sau faptelor), prin absolutizarea detaliilor §i relativizarea absolutului. 
Metoda este cazuista ;i este specifica sectarismului unde avem, spre 
exemplu, idolatria sambetei (vezi adventi§tii sambatari). Daca nu 
suntem atenti la duhul faptelor ("care ne face liberi") putem foarte 
bine ca noi sa devenim "duminicari", ceea ce-i tot una cu sambatarii. 

A, 

In Revelatie, evenimentul in sine este atat de important incat 
debordeaza (duhovnice?te) orice limitare conventional! Vezi Sf 

loan Hrisostom: k 'Ou yap xauxov naaya Kai isaaapaKoatr| 
aX)C sxspov to naoja Kai STspov TeaaapaKoarr]. 
TsaaapaKoaxq jisv yap anaE, tou sviauxou ytvsxai, iiao%a Ss 
ipixov tic; su5o(ia§o<;, sera 8'ots Kai TSTapTov, \xaXXov Ss 
oaaKic av pouAxone&a" (KaTa IouSauov, 3,4, P.G.. 48,867). 
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in oceanul misticii euharistice din "Evanghelia Testamen- 
tuluF , acest infmit in care se intalnesc cele trei paralele 
in chip dumnezeiesc. La confluenta lor in Hristos, se na§- 
te noua creatie, sub privirea uimita a ucenicului martor - 
primul om nou in lisus Hristos, nascut din inima Lui 19 . 

Sa incercam o samara amorsare pe text a celor trei 
principii enuntate mai sus: principiul simetriei. Drinciniul 



anagenezic §i eel testamentar . 
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- Expresia am ?ntalnit-o numai in Biserica Greaca §i am avut 
bucuna unei revelatii de o importanta capitala pentru teologia 
neotestamentara. Ea este des folosita in comentariul teologului 
PTrempelas, la Evanghelia dupa loan. 

- Pe fondul naturii iubitoare a lui Hristos (cf. In. 13, 34 §i 
celelalte), specificatia "eel iuhlf este eel mai fericit pleonasm. In 
acest punct, iubirea lui Hristos poarta un name transformat in 
renumele eel mai dezirabil: loan. 
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Principiul simetriei 



Unul din cei mai puternici terrneni-teologici, 
filosofici, §tiintifici - este cuvantul Bere§it - Ap%r|. Cu el 



incepe §i sfar§e§te trupul revelational al Scripturii - 
conform principiului identitatii dintre A §i Q. (Ap. 21,6), 
Geneza -referatul biblic al Creatiei §i Evanghelia a W-a - 
referatul biblic al creatiei celei noi. In consens cu 
interpretarea tipologica, inceputul evanghelic este 
arhetipul ve§nic al celui din geneza, ceea ce ne incredin- 



teaza 
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in deschiderea ve§niciei~ - a§a cum se incheie fiecare zi 
a creatiei - in dimineata. De fapt, in universul revelatiei 
(deschiderii) nu exista sfarsit ci un necontenit inceput . 

Daca ar fi sa ramanern numai la aceasta formula 
simetrica a lui Beresit {Face re 1,1) - Arhe (In. 1,1), 



-"Le passage dit Deuteronome a lEvangile fait mesnrer 
Vapprofondissement apporte par Jesus a la realite de la 
meditation: celle de Moise apparait dm lors comme tine figure, 
ainsi que I "armonqait le prologue johanique: Car la Loi fat donne 
par Moise: la grace et la verite sont advemtes par Jesus Christ" 
(1,17; Jean Radermakers S.J.; "La Priere de Jesus", in "Assemblee 
du Seigneur, nr.29, 1970, p. 49. 

- In acest sens, timpul revelatiei este un "astazT permanentizat 

C'Fiul Men e$ti Til eu astdzi Te-am nascuf (Ps. 2,7). Atat trecutul 
cat §i viitorul, fund infinite, sunt imposibil de masurat, de cuprins §i 
in raport cu ele, vom fi condamnati la un ve?nic prezent, singurul pe 
care-1 putem surprinde §i controla. 
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absolut unica in toata Scriptura, ar fi suficient pentru 
intelegerea intentionalitatii fundamentale a scriitorului 
sacru. Duhul Sfant - hiper-autorul biblic, nu putea sa nu 
realizeze unitatea §i armonia, de-a lungul vremii §i al 
vremurilor, Ar fi absurd sa spunem ca loan se inspira 
dupa Moise (fiindca, in adancul dumnezeiesc al 
lucrurilor, Evanghelia este arhetipul Genezei, a§a cum 
Hristos - eroul principal din Evanghelie este arhetipul lui 
Adam din (knezd), fiindca splendidul adevar este acela 
ca §i loan §i Moise au scris "astazi" - * sub calauzirea 
Sfantului Duh - principiul divin al prezentei (o 



•uneam 



formula 



carte din Vechhtl Testament §i ultima Evanghelie din 



Nmrf Testament flxeaza cadrul global al structurii 



/\ 



trupul Schptuhi. Intre aceste extremitati 



ritmul corespondentelor metaforice (homiotypiile) 



urmeaza 



actant 



numai 



in cartea Facerii - mai exact in actul creatiei 
(1,2,26) |i in toata Evanghelia a IV-a (numita fi 
Evanghelia Sf. Duh), cu precadere in referatul euharistic 
de la Cina (cap. 14 §i 15). In rest, prezenta Lui este 
semnalata ca fapt §i nu ca principiu actant. 



In Geneza, varsta cronologica a lui Adam se 



sincopeaza, aparand tc astazi'\ ca la 30 de ani. Cronologia 



22 - "Cum sd justified m asemenea asemdnari? Trehuie sa le privim 
ca pe rezultatal unci coincident san al itnui imprumui paralel din 
acelea^i structuri profiinde ale con$tiintei religioase? Aceasta 
ultima ipoteza ar merita addncitd" (Jean Pepin: "Hellenisme et 
Christianisme"\ in La Philosophic, vol. I, p. 216). 
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adamica este una integrata (Karl Barth), pura conventio- 
nalitate. In Evanghelia a IV-a, Iisus - Adam eel Nou apa- 
re la bote/, '"ca la treizeci de ant (Lc. 3,23) (na§terea 
spirituals din apa §i din Duh) §i, "a doua zi, Iisus trevecT 
(7/7,1,35) §i incepea apostolatul preluand de la loan 
Botezatorul pe ucenici. Varsta lui Iisus incepe de la loan 
Proorocul in sus; El avea integrata varsta profetica. 



Vechiul Testament, "Pedagogia* pre-christica (vezi 



Clement Alexandrinul). In Geneza ne aflam in preistorie, 
la loan in metaistorie. Adevarata copilarie a Fiului lui 
Dumnezeu se petrecuse in "casa Taialuf\ realitate sur- 
prinsa in prolog, nu in ani lumina* ci alcatuita direct din 
lumina: C \S7 lumina lumineaza in intunehc $i intunericul 
mi a cuprins-o" (In. 1,5). Varsta lui Hristos este varsta 
lui "Lata-ma, l)oamne\ majoratul profetic, este varsta 
luminii, prezenta, teofania - incepand de la Avraam, 
primul care se ofera (profetic, in Isaac) jertfa totala lui 
Dumnezeu {Fac. 22, 1), 23 continuand cu Moise, in Horeb 

w 

(Fac. 3,4) §i pana la feciorelnicul "iata roaba 
Domnuluf\ cu care debuteaza noul ev, epoca evangheliei 
{Lc. 3,8). Totul se inscrie in interiorul infinit al luminii; 
biografia lui Hristos este istoria luminii §i a vietii: "Eu 
sum lumina lumirr "/;>/ sunt calea, adevarul f/ viakf 
(In, 8,12; 14,6). Scriptura in general §i Evanghelia in 



biografi 



Yes; Pr. D. Staniloae 



23 - Este vredmc de observat ca parola profetica "iata~meT apare 
pentru prima oara in gura lui Avraam, dar nici aici nu este consem- 



w A. 



Dumnezeu 



cand i se cere jertfirea lui Isaac, momentul profetic absolut, atat in 
viata lui Avraam, cat §i in toata era profetica a Vechiului Testament. 

131 



in Dumnezeu este lamina, manuscris). Astfel se rezolva §i 
spinoasa problema a relatiei timp §i ve§nicie - adevarata 
capcana in filosofie §i in teologie; simplu §i uluitor 
deodata! 

Drama cunoa§terii este tensiunea centrala din 
universul Genezei §i al Evangheliei duhovnice§ti - drept 
care a §i fost categorisita ca scriere gnostica~ . 
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- Vezi tratatele de Teologie bib lied... Dodd §i cei impreuna cu el; 
vezi Facere 2,17-18; 3,1-7; In. 1,45-49; 3,10; 4,19 fi urm.; 14,5-9, 
etc. In aceasta privinta, studiul prof. Christos Vulgaris (Substratul 
marie f/ teologie al Evangheliei dupa loan) reu§e§te o degajare de 
teren §i o precizare considerabila a gandirii Evanghelistului loan, in 
conturul vremii §i al ve§niciei: "Citind Evanghelia dupa loan, se 
poate ohserva cu iqurinta ca, atdt stilul cat f/ forrmdarea teologica 
deosebitd a ideilor, se prezintd intr-o evidentd antitezd cu 
caracterul personal f/ spontaneitatea lui Pavel p cu simplitatea 
Sinopticilor, care |/ creazd o atmosferd total diferita p caracte- 
ristica. Din ioate acestea §i din allele cdtevci diver$ii cercetdtori 
au ajuns la concluzia ca Evanghelia dupa loan este produsul 
secoluhti II dupa Hristos. suferind o puternicd influentd a 

Gnosticismului '\ 

In continuare autorul, dupa ce trece in revista toate opiniile 
istorico-criticiste ale exegezei neortodoxe (stabilind anul 80 d. 
Hnstos pentru redactarea Evangheliei a IV-a) §i dupa ce evidentiaza 
rolul tuturor factorilor interni §i extern! asupra textelor ioaneice 
(contextul istoric, politic, social, religios, filosofie, geografic, etnic, 
cultural, etc.), concluzioneaza: "Reprezentarea in persoana lui Hsus 
Hristos a realitdtii eshatologice constituie unghiul de vedere 
specific din care Sf loan examineazd f / proiecteazd credibilitatea 
istorica a mdntuirii in Hristos, pe care cei mai rnitlti dintre 
cercetatorii conternporani, cu deosebire cei care acceptd influen- 
(area gnosticd a Evangheliei. au contestat~o cu tdrie M , 
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Cunoa§terea - drama teologico-antropologica 
majora in Scriptura - fans ef origo - din care curge toata 
mi§carea in amplitudinea §i bogatia ei nesfar§ite. Cunoa§- 
terea il na§te, dupa Duranezeu, a doua oara pe om. Este a 
doua cauza originara, un principiu atat de imperativ §i 
intensiv, incat nu de putine ori a constituit o amenintare 
serioasa, la adresa relatiei omului cu Dumnezeu §i tocmai 
in acest punct vulnerabil se insinueaza Diavolul in 
secunda deviationismului original*. 

Cunoa§terea, in paralela cu ontogeneza omului, de 
sorginte divina. define§te in antropologie - filogeneza. 
Intre Dumnezeu-Atoate§tiutorul §i diavol - tatal 
minciunii, a pseudocunoa§terii, omul este modelat de ca- 
tre cunoa§tere ca o fiinta ale carei continut §i finalitate, 
intr-un cuvant - destinul este cunoa§terea. Daca in Gene- 
za aceasta se afla la originea dramei existential-umane 
(2,9), in Evanghelia a IV-a, cunoa§terea definite finali- 
tatea ve§nica, fericita, atunci cand materia mistuirii ei 
este Dumnezeu (In. 17,3). Mai precis, destinul cunoa§- 
terii scrie destinul omului. Pe trunchiul universal al 
pomului cunoa§terii, s-a incrustat istoria hieroglifica a 
umanitatii, intreaea civilizatie umana. 



u A§adar loan apare ca mart oral fazei finale a ntptnrii prin care, 
tot iitdeal credincios in Iisus Hristos se excluded din trupul etnic 
devenind "aKoauvaycoyog' (In. 9,22; 12,42; 16,2). Respingerea 
Evangheliei de cat re Sinagogd a rezultat instrdinarea de aceasta 
(Evanghelia) nu numai a iudeilor contemporani ei, ci §i a tuturor 
generapilor viitodre ale iudeilor. Astfel loan pane pe tapet, sub o noud 
forma, prohlema relatiilor Cre^tinism -ladaism, (apt care va constitui 
de aid fncolo, tema principals a gdndirii teologice a Bisericii ' ' (Studii 
scripturistice, Atena, 1983, p. 83-1 18). 
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O privire de ansamblu in universal Scripturii ne 
incredinteaza u§or ca verbal a eunoa$1e n cu toate deriva- 
tele, sinonimele, paronimele Iui este de departe eel mai 
important, mai begat §i mai frecvent verb din intreaga 
civilizatie umana. Antichitatea precre§tina avea incrustat 

pe frontispieiul ei, la Delfi, verbul acesta - yvco&i 
asauxov - imperatival antropognosiei (auioyvcocria) iar 
lumea noua va avea ca scop suprem theognosia -, finali- 
tate ultimativa a carei formula exacta va fi incrustata de 
Mantuitorul pe frontispieiul eternitatii creatine: "§? 
aeeasta este viata ve*$nica: sa Te cunoasca pe Tine, sin- 
guru I Dumnezeu adevarat, |/ pe lisus Hrislos pe care L- 
ai trimis" {In, 17,3) (vezi fi Fericitul Augustin: Doamne, 
ajuta-ma sa Te cunosc $7 sa ma cunosc"). Toata 
exploatarea cre§tina, de dona mil de ani, cu varfuri de 
lumina taborica impresionante, exprimate in sfinti sau in 
soboare sfinte, cristalizate in dogmele §i in gesturile 
liturgice sau artistice, in toata spiritual itatea ortodoxa 
(aici adjectivul nu are sens confesional) bimilenara. se 
inscrie pe coordonata teognosiei, a hristognosiei. 
Izvoarele teognosiei cele mai adanci §i mai bogate sunt 
doua: scrierile lui Moise §i Evanghelia a IV-a - carti in 
care Dumnezeu vorbe§te direct §i personal. Toate cele- 
lalte scrieri vorbesc despre Dumnezeu; in Geneza - Ie§ire 
§i in Evanghelia a IV-a, Dumnezeu vorbe§te §i se 
defme§te pe Sine sau pe om. Acestea sunt momente ale 
creatiei pentru ca, in Scriptura, teognosia nu este 









!i! 



speculate teoretica ci act al iubirii, deci al creatiei. Ca 
este asa, ne incredinteaza si folosirea verbul ui a cunoaste 



e: 




pentru actul iubirii procreatoare dintre barbat §i 

"#/ a cunoscul Adam pe Eva, femeia sa, s vi ea zamislind, a 
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nascut pe Cain.." (Fac. 4,1). In concluzie, verbal a 

ic al verbal ui a ere a, a fi 
(de unde §i radacina comuna yivcoaKco-yivsaSs, nosco- 
nasccK connaitre-naitre, etc.), iar travaliul mintii in actul 
theognosiei-hristognosiei, este subliniat in conotatie cu 



fiindc 



* 



ce a nascut copilul, nu~§i mai aduce aminte de dure re, 
pentru hucuria ca s-a nascut om in tome" - In. 1 6,2 1 ) §i 
de Sfantul Pave! ("*0, copiii mei pentru care sufar iarap 
durerile na$terii, pdna ce Hristos va lua chip in voiT - 
Gal. 4,19). Marele drum al misticii creatine este travaliul 



formula Sf. Grigore de Nyssa, cunoa 



fi 



rezumand in trep cuvinte (cele mai puternice din 
spiritual itate) dialectica cunoa§terii (vezi Statu! VII, 533 
C) §i dialectica iubirii in care Platon 25 corecteaza vechiul 
dicton al autarhiei umane cu formula erosului divin - 
Qsoq rjjaiv 7iavxcov xP^maxcov |aexpov (LegiJe E, 716 
c. Vezi §i expresia: "suntem proprietatea lui Dumnezeir 
- ibidem, X, 906 A). 26 In drama teognostica din 



~ - "La Platon, exista, cum am mai spus, o legatura intima intre 
ftlosofie, cunoa§tere §i conceptul de Eros. Filosofia este "tehne " a 
iubirii. Astfel iubirea interindividuala platoniciand, ca iubire de 
frumps sensibil se sublimeaza in iubire de Fntmos-in-sine. pur 
inteligibil inextricabil asociat Binelui §i astfel ansamblului 
esenfelor universale. In acest pitnct obiectul fllosofiei fi al Iubirii 
coincid" {Platon ^ Ope re I, Bucure$ti, 1975, studiu introductiv de Ion 
Banu, p. XCIX). 

- "C 'est pour cela que le IV-e Evangile identifie vie eternelle. c est- 
a-dfre vie sans wort, avec Verite el connaissance. Mais cela ne peui 
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Evanghelia a IV-a, in confruntarea cu adevarul transcen- 
dent ca viata ve§nica (ef. In. 17,3) se solutioneaza distor- 
siunea vietii muritoare - Sein zum Tode (Heidegger), ca 
rod al minciunii originare, consemnata in Geneza (3,4). 
Simetria de situatie se distinge intr-o geniala limpezime 
§i intr-o profunda corelare teologica, inspirata. 

Primul element special din actul creatiei este 
lumina ((in. 1,3-5): la loan lumina apare exact in acela§i 
loc (1,4-5) §i va ramane fondul specific al intregii 
evanghelii, a§a cum pertinent afirma intreaga exegeza 
patristica §i contemporana. "A$a cum se suhliniaza in 
mod deosebit de catre loan, ca Fiul ltd Dumnezeu, 
Cuvdntul intrupat este viata oamenilor in sens retigios f/ 
moral, tot a$a in contextul contempldrii Cuvantuhti se 
accentueazd ca Acesta este lumina lumii, iard$i in sens 
religios p moral Lumina este o caracteristica |7 o 
consecinta a vietii, a$a cum intunericul caracterizeaza $ i 
insote^te moartea. loan face o deasa intrebuintare a 
cuvdntului lumina in Evanghelia sa $i in prima epistold. 



foic 



dificultati 



exagerat de des, dar iotdeaima il intdlnim in versete 
foarte dense, in texie doctrinare §i niciodaid in inielesul 
fizic ohi^nuif (Vasile Ioanide, Hristologia Evanghe- 
li stul ui loan, p. 58). 

Daca in textul creatiei omului gasim cea mai inalta 
formula antroDoloiiica - crearea duna chin, in Evanghelia 



etre accompli que si I Individualization de la nature se trans forme en 
communion, c'esf-a-dire si la communion devient identique a /'etre, 
I xi Virile, a nouveau. doit etre communion pour etre vie" (Jean 
Zizioulas, L Etre Ecclesial Labor et Fides, Geneve, 1 98 1 , p. 93). 
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a IV-a, se afirma asemanarea: "eel or cdti L-au prima, 
care cred in numele Lui, le-a dai puiere ca sa se facet fii 
ai lui Dumnezeu" (In. 1,12). Intre chip §i asemanare, se 
intinde intreaga cale a iconomiei Ciivantului, prototip al 
chipului §i masura dumnezeiasca a asemanarii (fii in 



Fiui), masura barbatului desavarsit (Coloseni, 1,28; 



Efeseni 4,13). Asemanarea este dimemiunea profeiica a 
chipului §i numai in Evangheiia a IV-a Iisus le 
reaminte§te fariseilor obtuzi - aceasta defmitie profetica 
pe care psalmistul o reluase (enuntase) cu un mileniu mai 
devreme (cf In. 10,34; Ps. 81,6). Celelalte scrieri neotes- 
tamentare ai 

Evangheiia a IV-a, Hristos Iisus il afirma pe om la 
nivelul desavar§it al asemanarii - infierea sau indum- 

nezeirea celor ce cred in FiuL In afara de profetul 




afirmatie 



Dumnezeu 



/* 



o 



fapta'" (lov 42,2). 



?7 A 

~" - In Evanghelie, exista o ierarhie ascendenta a afirmatiei creatoare; 
pe calea asemanarii, intr-un univers creat de Dumnezeu, avand 
integral destinul transfigurarii (adica al asemanarii), pietrele pot fi 
transfigurate in fiii lui Avraam iar oamenii in fii ai lui Dumnezeu 
(Lc. 3,9, In. 1,12). loan avertizeaza §i asupra pericolului pervertirii 
in locul transfigurarii: "daca ap fi fiii lui Avraam ati face faptele 
ltd Avraam. Dar voi aciim cautati sa Ma ncideti... pentru ca santeii 
din tatal vostru diavolul... taial minciunii " (In. 8,39-34). 

Calea transfigurarii este integrate universului chiar prin 
logica ascendenta a creajiei biblice, de la cele de jos la coroana 
tuturor celor facute - omul, o faptura tC la indemana lui Dumnezeu" 
(vezi "Mdinile tale m~au facitt m-au zidif |i "ludnd iar and (cu 

din pdmdnt l-a facut pe om" (Ps. 118,73 ?i Facere 2,7). 



mana) 
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Ecuatia creatie-indumnezeire, in Geneza si in 

9 9 ? 9 

Evanghelie, ar putea fi definite astfel: la Creatie, Dumne- 
zeu creaza pe om cu cuvantul: "#/ a zis Dumnezeu: sa fa- 
cem om dupa chipul §i asemanarea noastra"." 



In Evanghelie (Palingeneza), Cuvantul il indumne- 



zeie§te pe omul care-L mananca drept "paine funtial3\ 
prin credinta (cf. Gn. 1,26; In. 6,53-58; 1,12; 14,6; Mat. 

6,11). 29 

Un alt punct al dumnezeie§tii simetrii, in Geneza 

§i in Evanghelia a IV-&, este aspectul nuptial din dimen- 

siunea sociala a existentei umane. Dumnezeu il creaza pe 

om in nunta - adica il predestineaza comuniunii fiintiale, 

pe orizontala mai intai §i, profetic - pe verticals, in Fiul - 

Mirele Bisericii. La loan, crearea din nou a lumii incepe 

la nunta (2,1-1 1) unde, mereu pe coordonata ascendentei 



Putem afirma ca distanta dintre om §i Dumnezeu (in cosmogeneza 



biblica) este de o mana a lui Dumnezeu (vezi §i "cine va putea sd 



adaage la statitra sa an cotV) iar Sfantul Irineu spune ca mainile 



Lui sunt Fiul §i Duhul Sfant, care, ambele au ajuns pana la om, la 



Intrupare §i la Cincizecime, §i 1-au ridicat pana la "asemanare" §i 
chiar pana la "participarea la natura divina" (II Petru 1,4: "divinae 
consortes naturae"). 
28 Principiul creationist al antropologiei biblice se cuprinde in sfatul 

intradivin (Fac. 1,26) (vezi §i "to aKcaspyacrcov fiou" din Ps. 
138,16), elaborarea noetica divina care, dupa cum ne incredinjeaza 
Iov, "ajunge totdeaima faptcT (42,2), ceea ce se §i confirma in cap. 



2,7 - o diagrama a creajiei cmului hotarata in sfatul treimic. 
29 - Vezi procesul mistagogic al creatiei - indumnezeirii omului: 
universal este creat de la distanta cu cuvantul - pentru om se face un 
pas mai departe. Creatorul se va apleca in detaliu (2,7). La Palin- 
geneza, Cuvantul se va implica personal §i plenar, mai mult decat 
"special'' (ca la prima creafie), "caci in Hristos Iisus lociiie§te 
trapeze toata plinatatea dumnezeirii". 
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- Hristos transfigureaza apa in vin iar aceasta nu-i decat o 
etapa pe drumul indumnezeirii; un semn profetic pentra 
marea transfigurare de la Cina - trecerea de la material la 
duhovnicesc - sangele Mirelui devenit Miel, la nurtta Lui 
cu Biserica - jertfa euharistica (Hf 5,23-27). 

Aspectul nuptial al comuniunii Dumnezeu-om este 
o permanenta a viziunii profetilor in tot Vechiul Testa- 
ment iar loan, ultimul scriitor profet al Noului Testament 
(vezi Apocalipsa) pune la temelia lumii noi - comuniunea 
nuptiala. Aceasta viziune evanghelica asupra comuniunii 
ca ontologie (vezi Zizioulas) - a fiintarii perihoretice 
interpersonal (fie la nivelul uman, fie la eel divin) 30 - nu 
este doar un mod literar de exprimare, ci reflectarea in 
cuvant a unci realitati fundamental in Cre§tinism. 

Hristos este realizatorul acestei comuniuni nuptia- 

le (cf. Hfeseni 5,23-27), este deodata Miel §i Mire (adica 
Mire jertfit) §i in aceasta ipostaza va traversa Evanghelia 
a lV-a fi Apocalipsa - timpul profetic al Mirelui-Miel, un 
timp sincopat al nuntii §i al jertfei (Cantarea Cdntahlor, 
8,6), o profetic ce se impline§te in chiar rostirea ei (coin- 

cidenta absoluta a lui A §i Q ), ceea ce rezulta un 



30 



-Treimea expnma aspectul divin al simetriei. Este transcenderea 
dialogului (a comunicarii) inspre comuniune. Desigur, Treimea 
precede comuniunea (essentia praecedit existentiam) fiindca altfel, 
ar rezulta ca Treimea nu este decat o ftinctie a comuniunii (vezi 
Lossky: persoana - relape). In realitate, comuniunea este modul 
existentei Treimii. Cu omul este exact invers: el este rezultatul 
sfatului treimic, ai cuvantului, in ultima instanta, al comuniunii; de 
aceea nici nu poate sa traiasca fara cuvant (Lc. 4,4; Mt. 6,1 1) iar 
rodul lui specific - dupa chipul Creatorului-Cuvant va fi cuvantul, 
pentru care va da seama la judecata finala-suprema (Mt. 12,36-37) 

(XoyoKpiaxa). 
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fenomen unic §i inefabil §i anume: cartea lui loan, 
Evanghelia §i Apocalipsa - mai mult decat o profetie este 
o "memorie profetiecT . Este intalnirea in "eeasul lui 
ILsus" 31 (cf. In. 2,4; 7,30; 13,1) a ve§niciei originilor 
("Miel injimghiat inainte de intemeierea lumiF) cu 
ve§nicia eshatologica a Parusiei. ("I bus Hrisfos, ieri #/ 

azi $i in veet - Evr, 13,8). 

Un alt moment al structurii simetrice Geneza- 

Evanghelie este problema raului". El nu este doar 

concomitent binelui (ca in binomul lumina-intuneric), ci 

preexistent fenomenului uman, "§arpele era eel mai 

$iref\ cu implicatii spirituale extrem de serioase. " Pute- 

rea de disimulare il recomanda din inceput ca pe un 

principiu al perversiunii §i al insidiei. Capitolul al treilea 

din Geneza poate fi considerat o radiograma a male- 

firnlni fenomen ce anare cu atat mai monstruos cu cat se 



31 



loan la inceputul §i la sfar§itul 



cuvantarii de la Cina (13,1; 17,1) este eel al mortii sate p al mvieru 
(Radermakers, op, tit, p. 50). 

32 - Recunoa§tem imediat antinomia asertiunii "simetria raului", care, 
prin definitie, este asimetrie, "jara chip §i fmmusete" (idiomela a 8-a la 
lnmormantare). Speram sa justificam in cele ce urmeaza, aceasta 
riscanta formulare. Deocamdata subliniem ca nici preexistenta, nici 



dreptul 



nicicum 



revendica 



j3 - "Cauza raiihii sta in falsa p iluzoria afirmare de sine, in orgoliul 
spiritual ce a§eazd izvond vietii mi in Diimnezeu. ci in sine insu$i. O 
asemenea expresie intotdeauna ditce la distmgerea de sine, la 
desftintarea personalitatii omene§ti ca chip fi asemdnare divine, omul 
despdrtit de Diimnezeu §i de litmea divind, se lipsepe de toate 
bogatiile fiintei. Fiinta este ierarhicd §i nu se exprimd decdt 
pastrdnd armonia flreasca adevaratei ierarhii " (Nicolai Berdiaev, 
Spirit §i libertate: Paideia, 1996, p. 207). 
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profileaza pe fondul minimal al originilor "fmmoase 
foarte" {cf. 1,3 1). 34 

In primul rand, ne minunam foarte de sinceritatea 
temerara a Sf. Scripturi. Sinceritatea totala este puterea 
cu cele mai profunde §i definitive repercursiuni pe care 
Scripture le are asupra civilizatiei umane. Orice alta 
scriere escamoteaza raul in diferite chipuri (vezi la 
Platon: raul este ingaduit de zei pentru a trezi in om 
iubirea pentru bine - Lysis, 216 c si urmA fiindca intr- 



"i 4 

- Niciunde ca in acest punct derutant al Genezei: "iaffi erau bane 
foarte " $i "§arpele era eel mai $iret dintre toate " - aceasta proxi- 

mitate antilogica - nu a fost mai mare nevoie de teologie, care sa ne 
salveze sufletul §i mintea de la "mtekgerea pericnloasa" a Scripturii 
(II Perm 3,16). Aceasta nu face teologie, ci II arata pe Dumnezeu la 
lucru - singura Lui atitudine chiar §i in fata raului, fiindca El fiind 
credincios (Evrei 11,3), "ntt tine in socoteald rauF (I Cor. 13,5). 
Teologia va veni mai tarziu (mai ales acolo unde timpul a mai racit 



divine 



Dumnezeu 



rezolva efectiv problema raului, ci, a§a cum bine observa un ganditor 
contemporan in analiza Poemului tragic "lav",,, "autorul 
(poemului) ataca problema raului din lume §i are mdretia de a o 
lasa nerezolvata. $ data fiind premisa unei Providence atotpu- 
ternice £/ benefice, ea nici nu poate ft rezolvata, dar nu midti 



avui 



Humanitas 



Iov (cite§te omul tragic) nu-1 va ndica din suferinja §i mizerie 
discursul teologic oricat de bine ticluit de prietenii lui (Elifaz, Bildad 



samarineanul 



Dumnezeu 
nevinovata) 



- victima a unui joe absurd ?i tragic dintr-un univers care ne 



Camus, F. Kafka, etc.). 



Andre 
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adevar, este jenant sa-1 recuno^ti, concomitent §i coexis- 
tent intr-un univers "minimal foarte". Biblia il afirma cu 
tot curajul de care este capabil un Dumnezeu adevarat, 
real §i realist (nu unul construit a posteriori, infrumusetat 
artificial), il prezinta pur §i simplu, il percepe ca atare, 
raraanand teologiei sarcina explicitarii lui * . 

Sub specie theohgiae, problema cea mai spinoasa 
a universului existentialist 36 - teodiceea (cu un termen 
consacrat), va constitui tema centrala a cartii lov, carte 



35 - Asta nu inseamna ca teologia ne §i salveaza de rau. Solutia ultima a 
acestei mult prea delicate situatii, mca insolubile filosofic §i teologic (vezi 



Platon §i Sf. Parinti) este notata cu toata incarcatura ei tragica de eel mai 
expus personaj la forjele conflictuale din univers - Sfantul Pavel, intr-un 
strigat "de profundis", (izbitor de asemanator cu Elohi, Elohi, lamah 
sahahtani " din rascrucea aceluia§i conflict tragic, doar ca era mai sus cu 

un nivel fiintial): "TaAxxiTroopoq eyco avSpco7coc xi<; ^s puosxat sk xou 

aofiaxoc; xou Savaxoo xooxou; X a P t( 5 ^ s xm ® sca $ia Ir|aou 
Xpiaxou xou Kupxou r|fio:>v" (Rm. 7,24-25). Intr-adevar, numai Cel 
care are puterea sinceritatii, Cel care-§i asuma riscul afirmatiei (nu 
afirmarii ca infiintare) raului, poate sa ne §1 izbaveasca. §i aceasta 
tocmai pentru faptul ca El, cel ce face primul aceasta afirmatie este 
deasupra, deci suveran. Mai precis, din pozitia in care face aceasta 
afirmatie, in chiar timpul afirmatiei se desfiinteaza negatia, raul, ca 
reactie contrara binelui originar, contrara afirmapei ca ontologie Ca zis 
f / s-afaaif\ "|/ afosf). 

36 - "Aceasta constitute cvadratura cercului in con$tiinta religioasa" 
(Windelband W. " Praludierf\ Tubingen, 1924, p. 316). Prbblema- 
tica este veche cat lumea §i a turmentat con?tiinta omului de la 
Diagoras din Melos (sec. V i. d. Hr.), care se spune ca a devenit ateu 
din pricina contradictiei ireconciliabile dintre existenfa unui 
Dumnezeu bun §i prezenfa raului §i pana la un Albert Camus care nu 
poate crede din acelea§i motive (vezi Chtma). 
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care face nota extrem de distincta pe fondul biblic 
special. Ea apartine mai degraba unei spi ritual itati 
general umane, panumane chiar, putand fi localizata in 
orice spatiu cultural, prebiblic, parabiblic, etc. Numai 
solutia finala - summamente in duhul uluitor scripturistic, 
ne obliga sa o a§ezam central in problematica biblica, 
fiindca aratarea lui Dumnezeu catre Iov din final 
constitute pecetea indubitabila a raspunsului revelat al 
Bibliei: "Dirt spusele unora $i altora auzisem despre 
Tine, dar acum ochiul men Te-a vazut" (Iov 42,5; a se 
vedea§i/tf. 14,9; 20,29). 

La capatul eshatologic al Bibliei, loan reia 
problema raului 37 cu o vehementa direct proportionals cu 
forta prezentei creatoare a divinitatii in Iisus Hristos. In 
textul Cinei, acolo unde are loc apogeul conflictului 
lumina-intuneric, Satan actioneaza cu o ultima zvarcolire 
de fiara muribunda, tot pe fondul tainic al mancarii, la 
masa (ca §i in Geneza): "$i intingdnd bucafica, a luat-o 
f/ a dat-o lui luda. |7 dupa tmbucatura a intrat atanci 
Satana in el", 

Numai loan putea sa fixeze cu atata precizie, intr- 
un detaliu, toata forta §i implicarea raului in chiar inima 



- "Cre$tinismul este religia Mdntnirii $i in consecinta implied 
existenta raului, a suferintei. Hristos a venit in lume tocmai pentni 
ca aceasta zacea in pacat, iar Hristos ne invata ca omul trebuie sa- 
fi poarte crucecC (Vezi N, Berdiaev, Spirit §i Liber tate: incercare 
de filosofle cre§tina, Paideia, 1996, p. 211); "Apartinem 
Crucificatului... Cracea lui Hristos este inennunarea p cheia 
istoriei evanghelice" Pr. Gheorghe Florovsky: u 0e/iata 
Op&oSo^ov ©eoXojia^ , Atena, 1973, p. 63). "Creftinismul este 



religia adevantlui crucificaf (Nicolai Berdiaev: "Un nou Ev 
Mediu" 9 p. 129). 
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actului divin al creatiei celei noi (In, 13,26-27). Vehi- 
colul comuniunii cu Dumnezeu este mancarea ("Gustati 
si vedeti ca bun este Domnul"; "Luati, mancati: acesta 
este trnpul Men... "); de acela§i suport concret §i viabil se 
folose§te §i raul ( u $i dupa imhiwatura a intra/ Satana in 
eF). Am putea spune ca, paradoxal, raul este intim de- 
pendent de bine, fiindca el nu exista in sine, este lipsit de 
ontologie; puterea lui se intemeiaza pe trupul binelui 38 pe 
care paraziteaza §i-l perverte§te - eel putin marginal §i 
provizoriu, dar nu mai putin periculosr De vreme ce se 
noteaza efectul lui distructiv, fie §i numai partial, in eel 
mai inalt dialog din lume - Rugaciunea arhiereasca - ni- 
meni nu ar mai putea eluda sau subestima realitatea infer- 
nala a raului personificat (Satan) §i intrupat §i el tot in ora 
(Iuda): "Pe cei ce Mi i-ai dat i-am pazit $i n-a pierit 
niciunul dintre ei, decat fnil pierzarii" {In. 17, 12). 

A semnala, cu profunda amaraciune e§ecul - fie el 
§i extrem de putin - doar unul din "totF - in chiar 
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- "Nu exista un ran care sa nu ft fast mai inainte un bine "; "Raul 
nu este decdt o mare iubire holnava" (Pr. Ion Buga: Ierarhiile 
Fiintei, Bucure§ti, 1997, p. 154); "Oarecum exista ceva din 
genialitate in inima pacatidui si a raului 1 ' (Gh. Florovsky: 
ArjiAioopyia Kai A7roA,v>Tpcoor| - Tesalonic, 1983, p. 94). 

39 - Carenta binelui - raul, este ca o carie dentara; disparitia treptata 
a smaltului nu inseamna doar lipsa unui lucru bun, ci deodata cu 
aceasta disparijie - ba chiar insa§i aceasta carenfa face prezenta 
durerea, raul. Este o absenja activa, dureroasa. 

40 - In acest punct problema apocatastazei se pune cu maxima 
acuitate. Este foarte adevarat ca raul nu este principial, ontologie, 
dar este atat de real incat i§i revendica dreptul la nemurire. 
Supravie£uie?te, antinomic §i subiectiv (nu obiectiv) in vatra cea mai 
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intensa a Vietii (Euharistia), spre marea intristare a lui Durnnezeu §i 

a omului CIntristat este stifle ml men... "). In problema apocatas- 

tazei, unul din cele mai realiste raspunsuri il aflam la Pr. Dudko, 

caruia i s-a pus aceasta intrebare de tip Iov: "Dare Biserica mai 

crede, ca inainte, in chinurile ve$nice, in iad; sau mai degrahd, 

iadid nu are decdt o valoare simbolica? Existenta iadidui tulhura 

toatd ar mania fericirii ve§nice. Poti sa fii fericit §tiind ca cineva 

suferd itndeva? 

- Intr-adevdr. iadid este tin concept relativ dar numai in 
situatia in care nu existd pacat. Pdcatid poarta in sine iadid. Iadid 
va contimta sa existe atdta vreme cat va exista p dcatid. Prin 
condidta noastra ingaduim iadidui sa existe" (Dmitri Doutko, 
LElsperance qui est en nous, Paris, 1975, p. 142). 

Inainte de a se rezolva problema apocatastazei, trebuie 
epuizata infinita problema a libertatii. Cazul Iuda, in contextul 
mantuirii (eliberarea de rau prin har - adica prin libertatea dumneze- 
iasca, iubitoare, dupa formula augustiniana: dilige et fac quod vis), 
pune hotarator nu problema condamnarii, ci a libertatii. Se repeta 
(pentru a cata oara) aspectul tragic al libertatii - optiunea personala 
pentru rau. S-a spus, cu multa bogatie argutionala, ca raul nu exista. 
Dar exista pacat, adica aspectul personal §i subiectiv al raului. 
Continuand ideea, nici iad nu exista, in mod obiectiv ci, rastumand 
formula sartriana putem spune: "iadid sunt eu" (vezi §i splendidul 
adagiu paterical toii se vor mdntui, numai eu ma voi pierde). Binele, 
rami exista obiectiv pentru ca binele este ontologic - essentia 
praecedit existentiae - §i corespunde libertatii sub aspectul fericirii 
ve§nice, in Durnnezeu, Care, in afara de iubire, lumina, bunatate, 
etc., este mai ales libertate. In primul rand - fiind fara cauza, nede- 
terminat (aseitatea), El este libertatea de a fi. El este ontologia 
ontologicului, Fiinta argumentata prin Sine lnsa§i (cf. Ex, 3,14). 
Evanghelia a IV-a pune decisiv problema libertatii, dezvaluind 
originea spirituals §i subiectiva a raului. Situatia lui Adam in fata 
actului fundamental - painea cea spre fiinta (ori spre nefiinfa - On. 
2,16: "sa mdndncf\ 17: "sa nu mdndncf') se reia in cazul Iuda - 
marele reprezentant al celor pierduti - "\fiul pierzariT) care, intr-un 
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momentul confirmarii actului suprem al Impartasirii, al 
Renasterii, tine de puterea de sinceritate a Scripturii de 



am 



segment in rugaciunea nou/ui legamdnt, se prescrie si 
solutia ultima, atitudinea cea mai adecvata pe care Bise- 
rica va lua-o totdeauna in chestiunea raului, mai ales sub 
chipul lui originar - pervertirea binelui §i uciderea 
omului: "el (raul) de la ineeput a fast ucigator de oameni 
<>i nu a stat intru adevar" - In. 8,44). "Nu a stat intra 
adevar 3 " ne invata fara echivoc ca si el, eel rau, s-a aflat 
in adevar, era si el intre cele care "toate erau bune 
foarte", dar "nu a stat in adevaf\ a cazut si, in caderea 
lui dezastruoasa, a tarat si pe om - din fericire partial si 
marginal Nu la nivelul chipului, ci a pervertit doar ase- 
manarea, finalitatea chipului. In Rugaciunea Arhiereasca 



cum 



;tapanul 



rastignit 



acum 



jertfei Lui - era integrata 
\\ dumnezeiesc ("vraznuim 



context de maxima sfa§iere, opteaza liber pentru mancarea cea spre 

nefiinta: "Deci dupa ce a hiat acela bucatica de pdmt\ a iegit 
indata... in noapte" (In. 13,30). Tensiunea conflictuala in universul 
spiritual (adica al libertajii - cf In. 8 ? 32 ) in momentul in care se 
intalne?te mana Daruitorului painii fiinpale cu cea a primitorului 
(vezi tabloul crearii lui Adam a lui Michelangelo, de pe supra- 
coperta Bibliei de la Ierusalim) este atat de puternica meat inima 
istoriei a crapat, pur §i simplu, in doua: luda se varsa in noapte - 
ucenicii se imparta§esc cu Lumina, Trupul §i Sangele divin. Este 
ingrozitoarea clipa a caderii (iara§i simetrice) din universul noii 
creatii. 
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omordrea mortii f/ inceputul imei alte viefi.."). Biserica 
- Trupul tainic §i viu al Arhiereului-Jertfa - va continua 
momentul euharistic al transfigurarii de la Cina ca antidot 
al pervertirii "dintru incepuf \ Istoria mantuirii, a§a cum 
este defmita in fmalul Genezei §i in Rugdciunea 
Arhiereascd este intoarcerea necontenita a raului in bine 
(Fac. 50,20) - "rdsucirea" dinspre intuneric spre lumina 
(Platon, Republica 514 D). Conflictul sempitern dintre 
pervertire §i prefacere i§i afla solutionarea divina la Cina, 
in Prefacerea euharistica - noua Geneza (Sf. Vasile eel 
Mare - avanXaGiq). 

Daca punctul de plecare al priinei geneze era 
neantul originar, a doua lume se origineaza in sinteza 
teantropica - Hristos. "Rdmdneti in Mine $i En in voT - 
este reluarea originarului "creqteti |/ va inmuhitr - 

desigur la cu totul alt nivel - de la pragul "vooGOD"-lui 
eristic, dupa cum constats Sfantul Pavel (/ Cor. 2,16). De 
la aceasta inaltime, omul poate sa-L priveasca pe 
Dumnezeu nu doar undeva intr-o penumbra enigmatica 
("...Dumnezeu Care umbla prin rai, in rdcoarea serif - 



'fata catre ft 



41 



de a Carui viata s-a imparta§it la Cina (cf In. 15,15^. 
Tot la loan aflam cea mai inalta defmitie genetica pentru 
omul nou: "Noi suntem din Dumnezeu", suntem fiii 
iubirii care este puterea generatoare a lui Dumnezeu: 
u cdci dragostea este de la Dumnezeu |/ oricine iuheqte 
este ndscut din Dumnezeu " (I In. 4,6-7). 



41 - Marii mistici - Meister Eckhart §i Sf. Simeon Noul Teolog - vor 
vorbi despre o privire "fw inima lui Dumnezeu", ceea ce ne duce, in 
adancurile vietii mistice, la contemplatie, ca modus existentiae. 
(Oeuvres de Maitre Eckart Gallimard, 1987, p. 299). 
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In afara teoJogiei celei mai autentice, asemenea 
afirmatii ar putea constitui "'pietre de poticnire" 
insurmontabile. Cu toate acestea, nici o erezie nu §i-a 
sprijinit deviationismul aberant pe teologia ioaneica. 
Dimpotriva, la aceasta sursa suprema, s-a recurs ori de 
cate ori a fost nevoie de clarificari esentiale. Teologia lui 
este inconfundabila §i insondabila. 

Simetriile iconice (izomorfii) dintre Geneza §i 
Evanghelie sunt nesfar§ite, atat sub forma antitezei 
(rau/bine) \ cat §i sub cea a corespondentelor evenimen- 
tiale, ca trepte ale aceleia§i scari suitoare a marelui 
pelerinaj pascal, intuit de Israel intr-un vis de fugar (Fac. 
28,21 ) §i urmarit cu nostalgia vederii lui Dumnezeu de un 
Moise ori de Iisus Hristos, pana la capat (cf. In. 13,1). 

Bunaoara nu putem sa nu observam, in treacat 
macar, unul din momentele cele mai semnificative ale 
impactului divin-uman in fenomenul specific biblic - 
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Afirmatia 



bea din izvorul ezoterismuhii cretin, mai ales din eel exprimat in 
ezoterismu! ioanic. Texiele atrihuite lui loan marcheazd un 
sincretism al for rmdar liar metaflzice despre onf (Pierre Simon, La 
Franc -Maqormerie, Flamarion, 1997, p. 22,47) ne scute$te prin ea 
insa?i sa mai msistam asupra bizareriilor "§tiinjifice" ale acestei 
mi§cari oculte din istoria ultimelor secole ale civilizatiei europene. 
Faptul ca se autointituleaza "fiii luminii" §i se revendica de la loan 
Evanghelistul, atunci cand citeaza, in favoarea lor, textul din In. 12, 
35,36 - indica mai degraba gradui de orbire in care se afla ace§ti fii 
ai luciferismului. 

3 - A se compara "Daca pentru Cain vafl razbunarea de §apte ori. 
apoi pentru Lameh de §aptezeci de ori cafe §apteY\ cu "Doamne, 
de cate ori va gre$i fata de mine fratele men $i~i voi ierta lui? Oare 
de $apte ori? Zis-a lui Iisus: Nu zic tie pana de §apte ori, ci pana 
de $aptezeci de ori cate $apte" (Fac. 4,24; Alt. 18,21,22). 
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chemarea. Primul chemat in Scriptura nu este (decat in 
Noul Testament) Andrei, fratele lui Petru, ci Avraam - 
"parintele tuturor celor chemafi" (cf Rm. 4,1 1). Dae a s- 



pune 



{Ml 



ca cite§ti aceea§i pagina, scrisa in mileniul III i.H., §i 
rescrisa (imaginea palimpsestului) in zorii erei cristice, 
apropiere subliniata de Mantuitorul Insu§i in Evanghelia 
a IV-a: "Avraam parintele vostru, a fast bucuros set vada 
ziua Mea #/ a vazut-o §i s-a hucuraf (8,56) 44 . De 
asemeni, atat in Geneza cat §i in Evanghelie, principiul 
generator este exclusiv paternal, atat la nivel divin (Tatal 
este sursa unica a Na§terii §i a Purcederii - deci Filioque 
nu numai ca introduce o aberatie de ordin dogmatic, dar 
chiar §i filosofia esteticului se crispeaza in fata acestei 
asimetrii, care deruteaza contemplatia frumusetii divi- 
nelor a§ezari) " , cat §i la eel uman, wide totdeauna Adam 
(identificat cu barbatul), na§te principial - din coasta 
(adica nici sub, nici supraestimativ, ci mereu deofiintial), 
femeia care va na§te mereu pentru barbatul ei, caruia i se 
va adresa, "dupa Dumnezeu, ca lui DumrnzeiT (cf Fac. 
18,12; vezi§i I Petru 3,6). 

In Evanghelia a IV-a, din care lipse§te genealogia 

adamica. avem o nrezentare obsesiva a celei divine, ne 



44 - Vezi comentariul la Trernpelas §i Lagrange. 

- Ca sa nu mai vorbim de faptul ca realitatea divina nu poate fi 
obiectul unor propunen §i conventionality omene?ti §i nu poate fi 
modificata conform unor opinii - oricat de competente §i necesare. 
Ea ramane neschimbata in fondul ontologic, chiar §i atunci cand ? in 
virtutea principiului iconomiei, eel numit de Sfantul Pavel kenotic, 
transcende "randuiala flrif, mulandu-se pe legea iubirii. 
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acela§i criteriu al deofiintimii, la nivelul arhetipului di- 




unei 




ii, formularele de tip Matei §i Luca, sunt cu totul 
improprii La loan, genealogia va avea chipul prologiei 
(1,1-14) in care se surprinde "din deasnprd\ explozia 
generatoare arhetipala cu praguri de Cuvant, Luminl 
Viata, Om, Teogeneza (1,13), Monogeneza (5,14), Har 
(Energiile necreate) Adevar, etc. In Genezd §i in Evan- 



divin. 



urmanm dialectica genealogica in uman 



izomorfismelor Vechi - Nou (structure 



care Mantuitorul o specifica in discursul Sau: "ati auzit 
ca s~a zis celor de demult... iar Eu va zic." (Mi. 5 27 si 



urm 



Bunaoara, eel care, asemeni lui Hristos, va refuza 
instalarea in cetate statatoare, in lumea aceasta, va fi 
Avraam, a carui singura patrie a fost.. un stejar, ceea ce 
ne trimite, ca si Mantuitorul "in sus'\ "dineoln de lumen 



1 - A nu se confunda cu fenomenul tipologiei mesianice propriu-zis, 
un loc deja foarte batatorit in exegeza biblica §i la care nu recurgem 
aici. Adica nu am luat inca o data prefigurarile clasice ale lui Hristos 
§i ale Bisericii (ca jertfa lui Isaac, vinderea lui losif, trecerea prin 



izomorfa 



vinderii 



are corespondent mult mai sugestiva in aceea§i situatie din Vechiul 



formulare 



tragicului integral fenomenului mortii - presimtit |i de Samson fi de 
lisus Hristos: "Tulburai este sufletul men pdna la moarte " (Jud 
16,16; Mi. 26,38; In. 12,27). Cu toate corespondentele de situatie 
dintre sfar§itul lui Samson p ce! al lui Hristos, niciodata Samson nu 
a fost perceput ca o preihehipuire a lui Hristos. 
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aceastd\ in care "mortii %i ingroapa mortii lor" (Fac. 1, 
3; In 18,36 §i textele paralele). 

Somnul greu, inexplicabil §i invincibil care 
cople§e§te pe ucenici in atmosfera realizarii Noului Lega- 



mant, il vorn afla §i la Avraam, cam in acelea§i circum- 
stante ("La asfintilul soarelui, a cazut peste Avraam un 



n 



somrt greu §i iata l-a cuprins un intuneric frica mare 
(Fac. 15,12); a se compara cu "$i venind iara§i i-a aflat 
dormind, caci ochii lor erau ingreuiatf (Mt. 26,43). 

Taierea imprejur, initiata de Dumnezeu tot cu 
Avraam in Vechiul Testament constituie o premiza mult 
mai sugestiva pentru jertfa Noului Testament decat mo- 
mentul Sinai. Este singura jertf% personala ( u pe trupul 
vostru") §i nu substitutive, pana la Hristos, Care-§i va 
jertfi intreaga-I Fiintl De aceea lisus Hristos, nascut din 

samdnta lui Avraam" (Evr. 2,16) nu va implini legea din 



Sinai, pe care Avraam nu o cuno§tea, ci va implini faga- 



<+c 



duinta lui Avraam - "binecitvdntarea tuturor ¥1601^^110^ 
(Fac. 12,3; Mt. 28,19-20). 
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i nagenezele hihlice 



"Innoise-vor ca ale vultiiritlui 
line re tele tale". 



In relieful biblic, pe langa simetriile sau izomorfis- 
mele sugerale in paginile anterioare, ceea ce ne refine 
atentia in mod deosebit este aspectul repetitiv al anagene- 
zelor, ca un sistem valurit al tluxului creatiei originare. 
Principiul anagenezic constituie resortul interior al 
expansiunii universului creatiei. un fel de puis care asigu- 
ra inaintarea din treapta in treapta, pe coordonata esentia- 
la inscrisa in inima lumii - cea a asemanarii. Avem aici o 
suceesiune ritmica a mutatiilor ce isi urmeaza cu o forta 
cosmica chemarea spre fmalitate, un asalt pe care fortele 
destinufui indumnezeirii (principiul asemanarii) il impli- 
nesc etapa cu etapa, in ciuda unei opozitii paranoice a 
fortelor nihiliste care se opun acestui ht urcti§ spre lernsa- 
linf ("aventura pe verticals" - Cioran) §i al caror resort 
perfid Mantuitorul il va deconspira §i il va reprima, atat 
la intreita ispitire din Carantania, dar mai ales in momen- 
tul deghizarii din Petru (Ml. 16.23) sau al momentului eel 
mai dramatic din Ghetsimani (Me. 14,33-41 fi textele 
paralele). 

Acest impuls anagenezic izbucne§te la porunca lui 
Dumnezeu din nimicul originar §i, dupa praguri sau dupa 
site suprapuse, trebuie sa ajunga tot mai aproape de 
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esenta, trebuie sa se transfigureze necontenit si, de la 
anageneza sa treaca la avco-geneza (loan, 3,2) si, in 
final, la Palingeneza. Acest ritm existential este inscris in 
gena creatiei chiar din inceput. Zilele creatiei nu sunt 
altceva decat matrita care va imprima acest chip, acest 
mod al existentei in universul creational. De aceea el se 
afla la originea cosmogenezei biblice si nu mai exista in 
nici o alta cosmoteorie paralela. Adevarul este acela ca 
Dumnezeu nu creaza succesiv, fiindca El nu poate fi 
decat prezent. Modul divin al creatiei se afla in formula 
globala: "la inceput a jacut Dumnezeu cent! $i 

pamdntul ". 

De aici incolo nu mai avem de-a face cu actul 

creatiei propriu-zis, ci cu desfasurarea pe etape 

anageneza ritmica - a faptului genezic. Marele Heraclit 

cand spune ca nu ne putem imbaia de doua ori in apa 

aceluiasi rau, exprima in felul lui teribil, principiul 

innoirilor, al anagenezelor obsesive, in baza caruia, in 

fiecare dimineata avem un soare nou. Principiul care 

stapaneste universul biblic nu este eel al nernuririi (care, 

in anumite cazuri, apare ca o suprema condamnare - 

Sisif, Tantal,...), ci al invierii, al inceputului nesfarsit. 
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47 - Sa fie oare o simpla coincidenta faptul ca §i Heraclit, numit o 



numit 



comiHia Efesul? Nu cumva, in lumea lui Dumnezeu, in care nu 
exista ha2ard, simetriile principiale analizate in treacat mai sus, 
functioneaza de ia un capat la altul al universului mare? Ca sa nu 



aceasta 



purtand 



take bogate ?i negraite (cf. Lc. 2,19), facand din Efes locul unui 
triumvirat spiritual aproape fara egal in istorie.) 
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Acesta este adevaratul kathams, fiindca avem mereu 
"incepaturcT (J Cor. 15,20; // 7es\ 2 13; Rm. 8,23), 
noutate §i integritate. Nu se repeta creatia, ci inceputul ei, 
ceea ce ne rnantuie§te de nemurire, de impietrirea in 
stadiul lui "deja vu, deja conniT-o permanentizare a 
murirn . 

Daca nu privim astfel Sucrurile, referatul biblic al 
calendarului ereational apare eel putin absurd. Fiindca, 
dupa afirmatia globala "la incepta a facta Dumnezeu 
vend |/ ptiimfintul", reluarea creatiei pe parti §i pe zile nu 
doar ca este pleonastica, dar chiar aberanta. Fiindca nu 
poti sa creezi lumina care preexista, nu poti sa mai creezi 
"taria de deasupra" $j ''tana de dedemihl" fiindca 
existau deja integrate in formula "la tnveput a facut... 
cenri f/ pamantuT\ ca sa nu mai vorbim de actul 
departajarii uscatului de oceanul planetar, care, nici 
macar semantic, nu poate fi inteles ca o creatie. Nici 
chiar viata, in regnul animal nu apare ca o noutate 
absoluta, fiindca viata este originara in sine iar toate 
fiintele, indiferent pe ce treapta a fiintarii se afll se 



fe impai-ta^esc" de aceasta sursa, originara in sine. 
Singuru 

eel de exceptional^ distinctie, al crearii omului. Dar si 
aici fonnula "dupa chipul #/ asemanarea lui Dumnezeu " 
suprima originalitatea absoluta (care apartine numai lui 
Dumnezeu - aseitatea) fi ne a§eaza cuminti la nivelul 
"alteritatir ceea ce nu este putin. Se insista pe specified 
tate tocmai pentru a ne feri de obsesia original ititii cu 
orice pret - aspect surprins in dreptul demonului (cf. 
Isaia. 14,13). Formula divina "dupa chip §i asemanare" 
ne inalia pana la Dumnezeu, dar ne fi smerefte pana la 
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"locur nostru inconfundabil. Noi nu ne putem mandri 
decat cu smerenia noastra. 

Desigur, creatia, asemenea oricarui act divin (vezi 
Na§terea §i Purcederea) este unica §i irepetabila. Lumea a 
fost creata odata pentru totdeauna dar nu mai putin 
totdeauna de la acel odata. Fiindca la Dumnezeu nu 
exista fapte, ci acte, ceea ce presupune o clipa desfa§u- 
rata in infinit. Geneza originara se reia cu fiecare prim 
nascut, a§a cum ne lasa a intelege textul din Facere 4, 1 : 
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- Daca citim cu atentie rugaciunea de iertare de la finalul slujbei 



inmormantarii 



formula 



stKOvoq" ("#/ important fund chipuluf% introduce in textul biblic o 
conclude dogmatica, ce schimba fundamental datele antropologiei 
creatine. Deodata intelegem ca nici macar "chipid" (nu mai vorbim 
de "asemanare") nu este un dat, ci e o dobanda. In adevarata privire 
teologica, nimic nu poate fi obiectivat, nici macar "chipuF care, nici 
el, nu poate fi un §ablon, o masura fixa, precis delimitate, ci mai 
degraba un moment al generozitatii divine fara masura, un topos al 
revarsarii preaplinului iubirii, al harului. In acest mod, creatia apare 
ca un act comunial fi nu ca o data fixa "in agenda de lueru" a lui 
Dumnezeu. Numai in viziunea antropologica ortodoxa a autorului 
acestei rugaciuni, se anuleaza %\ intreaga cazuistica a teologiei 



"caderif% cu toata tevatura interconfesionala (romano-catolica, 
protestanta, etc.,) care a umplut cateva secole mari §i mii de volume 
de "teologie". Concluzia cea mai fericita a rugaciunii care cuprinde 
geniala formula semnalata mai sus §i, prin extensiune, a intregii 
antropologii ortodoxe, este aceea ca "chipuF "nepazif' (expresia ne 



din 



prin 



printr-o nana iubire, sau, dupa formula teologica ioaneica 
inconfundabila "har peste har"\ (In, 1,16). (Vezi §i expresia 
"avu7roataToq 5ai(iovoq", ia Sf Marcu Monahul (sau nefiinta, 
Adrian Pintea). 
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"...a nascut pe Cain f/ a zis: Am dohdndit om de la 
Dunmezeir, La originea oricarui inceput genezic, sta 
Dumnezeu. De asemenea, in psalmul 138, (numit §i 
psalmul lui Adam), avem o pledoarie neinfruntata in 

49 

ace st sens . 

Reluarea cataloagelor genealogice cu o frecventa 
aproape agasanta in Biblie, sugereaza cu putere acela§i 
lucru. Noe, Avraam, Moise, David, etc., sunt tot atatea 
nume date unor praguri anagenezice majore. De fiecare 
data, lumea pleaca "in alt chip" §i "pe alta cale'\ dar tinta 
finala este mereu aceea§i: Hristos - Cel Care va realiza o 

ultima §i ve§nica rena§tere, una duhovniceasca, ccvco- 

yeveoig, cu deschidere finala in "'imparatia lui 
Pumnezeir (In. 3, 3). 

Potopul, Turnul Babel, chemarea lui Avraam, 
Taierea imprejur, Ie§irea din Egipt §i trecerea prin Marea 
Ro§ie, Muntele Sinai §i Decalogul, trecerea lordanului §i 
intrarea in tara fagaduintei (Iosua\ inceputul genealogiei 
regalitatii davidice (Ruth §i Booz% zidirea templului lui 
Solomon, jertfa lui Hie, daramarea templului §i robiile 
repetate (diaspora), rezidirea templului §i a Ierusalimului 
(Neemia\ fenomenul profetic, etc., sunt tot atatea repere 
de la care istoria o ia mereu de la capat. Sistemul biblic 
nu este ciclic, aici nu se cunoa§te teoria "eternei intoar- 
cerT - dimpotriva, exista porunca stra§nica §i repetabila: 
"sa nu va mat tnloareeli pe calea aceastcT (Petit 17,16), 
ci mereu inainte §i in sus. spre cetatea mantuirii din 



u/t ^ 



Co Tu at zidit rdrunchii rnei, Doamne, Tu m-ai alcatuit in 
pdntecele maicii mele... Cele nelncrate ale mele le-au cunoscut 
ochii Tdi si in cartea Ta toate se vor scrie; zi de zi se vor savdrsi si 

nici ana din ele nu va fl nescrisa" (verset 13,16). 
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muntele - Dumnezeu/ Principiul epectazei pauline, 
grefat pe eel anagenezic, alcatuie§te mi§carea de fond a 
istoriei sfmte, in pelerinajul ei spre apogeu - Na§terea lui 
Dumnezeu in istorie §i rena§terea istoriei in Hristos, cu 

perspective ve§nica. 

In Evanghelia a IV-a, in dialogul de taina cu 
Nicodim, Hristos - incununarea anagenezelor epectatice - 
va deslu§i pentru exegeza istoriei, principiul dominant al 
iconomiei divine - anageneza transfigurata in avco - 

ysvriaic; {In. 3,3). Ca §i in cartea Genezei, actele 
savar§ite de lisus, constituie de fiecare data un nou 
inceput: "Acest inceput al mimmilor l-a facut lisus in 
Cana Galileii |/ $i-a aratat slava Sa; $i ucenicii Sai an 
crezut in El" (In. 2,11). Cu fiecare minune (§i in 
Evanghelia a IV-a nu avem decat minuni generice, 
creatoare), lumea i§i are inceput in actul savar§it de 
Hristos pe aceasta dimensiune anagenezica. Nu intampla- 
tor, aceste momente care deschid ve§nicia rena§terilor 
creatoare, se grefeaza pe una din marile Sarbatori ale 
vietii religioase de la Templu (cf. 5,1: 6,4; 7,2, etc.). Ori, 
sarbatoarea este timpul divin in istoria omului. Sau 
inceputul apostolatului, precum §i convorbirea cu femeia 
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- "Ainsi V hi st aire cesse d'etre une succession d' evenements qui 
va da passe an present en direction lineaire et acquiert la 
dimension du fiitur, comme aussi une dimension verticale qui 
trans forme I 'histoire en evenements charismatiques. en evenements 
de Pentecdte" (Jean Zizioulas: I/Eire EcclesiaL Labor et Eides, 

Paris, 1981, p. 104). 

51 - "Universal este antrenai cat re Duh, in largi perspective 
suitoare " (T. de Chardin - "La Mystique de la Science " Oeuvres, 
6 y p. 220-221). Vezi §i "...ne prefacem in acelasi chip din slava in 
slava. ca de la Duhul Dommdid ", (II Cor. 3, 1 8). 
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samarineanca (eel mai inalt dialog divino-uman din 
istorie) au loc in preajma unei surse acvatice, ceea ce ne 
trimite la oceanul planetar originar, din care Duhul lui 

Dumnezeu chema la vedere chipurile existentei (Fac 
1.2). 

Aceasta intentionalitate generala din substratul 
Imgvistic biblic nu poate fi dear un procedeu stilistic 
artificial, ci mai degraba este rezultatul logic si filologic 
al modului existential biblic. Scriitorii sacri si mai ales 
Evanghelistul teolog nu construiesc un text, o cosmo- 
teone programata dinainte, ci, contempland opera lui 
Dumnezeu in adancimi profetice, noteaza in uimire "ceea 
ce era de la inceput, ce am auzit, ce am vdzut at ochii 
nosth, ce am privit si mai nil e noastre au pipait - 
( Mvdntul vietii " < 7 In. 1,1 ). 

In toate scrierile ioaneice, obsesia inceputurilor 
este evidenta §i definitorie. La el, nu se repeta nici o zi, 



ant 



%-> 



continuu in zodia inceputului - ev ap%rj. 

In concluzie, universul biblic (in speta, eel 
evanghelic) apare ca o pasare Foenix. care arde neconte- 
mt ca sa renasca zilnic din cenusa unui apus in flacari, de 
fiecare data in chip nou (vezi si // Petm 3,12: "Asteptand 
si grdhind venirea zilei Domnuhn, din pricina careia 
cerurile hand foe, se vor nimici, iar s/ihiiie, aprinse, se 
vor topi!". Universul biblic (ca si eel din viziunea lui 



- - numai la loan intalnim Cina euharistica suprem unica ?i 
onginara si nu mimarea unui act de ritual pascal. De aceea expresia 
nedefinita: "Seurvoo yivousvoo", Jara anicoP\ nu denota manca- 
rea ntuala a pesah-ulm mdaic (Juan Mateos y Juan Barreto - "£/ 
Evangelio de Juan ", p. 5 85 ). 
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Heraclit) este pasional §i proaspat. Ai putea crede ca se 
alcatuie§te, paradoxal,'* din flacari §i din roua, compo- 
nente prin excelenta ale minunatului. A§a 1-a vazut loan, 

ucenicul de flacara (Boavspysq) §i roua, singurul 
deodata - §i apocaliptic §i evanghelic. 



■■r 
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- Aspectul paradoxal ?i uluitor al textului scripturistic, cu 
deosebire al Noulni Testament este subliniat in chip pregnant de cei 
doi titani ai gandirii spaniole - Miguel de Unamuno §i Jose Ortega y 
Gasset (vezi Agonia cre§tinisrmdiii §i En torno a Galileo, p. 224). 
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Principiut testamentar 



Lu eel de-al treilea aspect fundamentaJ in Scriptum 
ajungem in imma ontologiei biblice, unde vom contempla 
cu adevarat: "ce/e ce ochiul n-a vazut 9 j urechea n-a atrit 
$i la imma omului mi s-au suit " {I ( : Q r. 2,9). 



ct 



cu 



textul 



"£V 



testamentar w MVIVIU1 UiVllIC _ mm m ceior 
mtratreim,ee cat si al creatiei - se impune eel mai puternic in 
oata teologia biblica. Terminologia esentiala este evident 
testamentara, mai ales in segmentul profetic si in eel 
evanghelic. Expresia plenara si neinfruntata in acest sen. 
este kvanghelia a IV-a, unde asistam 
putere" a unui "testament vesnic", din 
caruia se va inspira scriitorul Epistolei catre ' Evrer 
mpan SiaSntcng aicovwO" ( 1 3,20). 

Creatia pe baze testamentare - atat prima, dar mai 
ales a doua (Ttcdtvyevscna) - presupune o comuniune 
tnnpala intre creator si creatie - realitate intel egatoare si 
mteleasa m actul euharistic - sau ceea ce Mitropolitul 
z-izioulas numeste "onlologie comunial8\ 

Momentul constitutiv al "primului Testament" (cf 
tvr. 9 15) nu este Sinaiul, ci creatia, iar pentru eel Nou este 
Lina. Sinaiul este doar un aspect vazut si particular, formaJ 
pentru Testamentul genezic asa cum Golgota este pentru eel 
palingenezic In textul creatiei, avem toata terminology 
specrfica incheierii unui testament cu eel ce mostenea 
pamantul - omul, harazit lui de Staoan. de Tatal 54 
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r^iori 7f ura ca actuI cadeni afecteaza fondul testamentar 
relatie, cu Dumnezeu; se falsifies termenn acestui testament dfcai 
om, la inspirapa perfida a diavolului invidios si cupid 
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in primul rand, trebuie sa consideram cu maxi- 
mum de acuitate, ecuatia "Miel nevinovat cual earai 
scump sdnge am fast rdscumparafi - cunoscut inainte de 
mtemeierea lumii ", "Mielul lui Dumnezeu, Cel ce ridica 
pacatul lumii", "Mielul care sta in Sion", A ,s7 Q , 
"incepuhil $i sfar$iiul", "eel dintai $1 eel din urma" (I 
Petru 1,1 9-20; 7w. \,29\ Ap. 1,8; 21,6; 22,13, etc.), termi- 
nologie care fixeaza cu o forta cosmica aspectul de jertfa 
- testamentar al creatiei si al mantuirii. Epistola eat re 
Evrei este tocmai. acest comentariu, in viziune testamen- 
tara si jertfelnica x \ a celor doua momente culminante - 
creatia "si mantuirea, Geneza si Evanghelia. Astfel jertfa 
testamentara a Fiului Tatalui "care a creat cerul $i 
pamdntuF\ nu apare ca un accident, fie el si eroic, ci ca 
ontologie a creatiei si a mantuirii, imprimandu-i un 
caracter de vesnicie si de valoare infmita. Acelasi Miel 
injunghiat inainte de mtemeierea lumii lucreaza si creatia 
§i mantuirea, imprimand pecetea jertfei vesnice pe toata 
lucrarea Lui; de aceea afirmam ontologia jertfelnic- 
testamentara a creatiei. r>1 






privinja 



sv Xpicrro) reXsmaig rrjg Beiag OiKOvof.uag Kara rrjy Kpog 
Eppaiovg EmaroXiw Atena, 1988; |i cea a Pr. Prof Steiian 
Tofana, limn Hrislos Arhiereu ve$nic - dupa Epistola catre Evrei, 

Ed. "Presa Universitara Clujeana", 1996. 

56 - "Dezvolfdnd pufin aceasta viziune e ingdduit sa spimem: Fiul 
este. dupa Sfanta Scripturfr "Mielul lui Dumnezeu". Mielul din 
veci al Tatalui, dar e un "Miel" jeriflt. El e yreot" f? e "jertfa de 
la mtemeierea lumii '\ De asemenea. # / lumea, in El si prin EL e a 
jertfa nesfdnptd, o ofranda in fata Tatalui. Creatia insatji este 
simholic un "miel". §i este "miel" at at in sensid ca are si caliiatea 
de "miel" §i de "Fin", adica jertfa in fata Tatalui, deci ca perma- 
nent sui$ spre desdvdrpre, spre inviere, Creatia intreagd se mi$ca 
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Atat in textul genezic cat §i in eel palingenezic 
(Evangke/ia), avem exprimari §i formulari tipic- 
testamentare: V \S7 i-a hinecuvdntat Dumnezeu, zicdnd: 
Create fi §i va inmultiti $i umpleti pdmdntul $i-l 
stdpdniti... "; "lata va dan voud iarha ce face samdntd de 
pe toatd fata pdmdntidiii $i tot pomul ce are rod cu 
samdntd... "; "Poruncd dan voud: Sd va iubiti unul pe 
altul"; "Pre cum l-ai dat stdpdnire peste tot trupul, ca sd 
dea viatd ve$nica tuturor acelora pe care Tit i-ai dat 
Lui"; 'lata v-am dat pate re sd cdlcati peste $erpi $i 
peste scorpii $i peste toatd put erea vra$ma$idui... " (Fac. 
1,28; In. 13,34; 17,2; Lc. 10, 19, etc.). 

Acestea §i multe altele alcatuiesc in Biblie un 
cadru de testament ve§nic cu clauze absolute. A§a cum in 
trupul omului, temelia ultima se afla in celula sangvina, 
in trupul testamentar al Bibliei, temelia ontica se afla in 
sangele Mielului, Ipostas-ul jertfelnic al creatiei §i al 
mantuirii. 

Desigur. toata teologia biblica sesizeaza mai mult 
sau mai putin acest lucru, insa cele doua monumente ale 
teologiei creatine, intemeietoare ale ontoteologiei: Evan- 
ghelia a IV-a (numita §i Evanghelia Testamenhdui) §i 
Lhurghia Sfantului Vasile eel Mare, creaza in absolut 
aceasta icoana ontica a misticii creatine. 

Exista incrustate pe canavaua Sfmtelor Scripturi 
trei referate genezice: primul, la creatia lumii §i a omului 
((in. 1-2); al doilea, este referatul eristic al Cinei (In 13- 



In acelctfi htm cu Hristos. intre cmce inviere. Stntctiirile creatiei 
mm o oglindire a "Mielului jertfit\ (Preot Constantin Galeriu, 
Jertfo si Mscumparare, Bucure§ti, 1973, p. 93). 
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17); iar al treilea, este anaforaua liturgica din inima 
creatiei teologice a Sfantului Vasile eel Mare. Aceasta 
din urma este rezumatul teologic al celorlalte doua 
momente §i transcriem in intregime cele doua pagini ale 
celui mai dens referat duhovnicesc asupra ontologiei 

euharistice cre§tine: 

"Cel ce e$ti, Stapdne, Doamne Dumnezeide, 
Parinte atottiitorule Cel inchinaU vrednic cu adevarat §i 
drept #/ cuvenit litem este pentru marea-cuviinfd a 



t 



Tie a-Ti canto, pe 



Tine a Te hinecuvdnta, Tie a ne inchina, Tie a-Ti 
mulfumi, pe Tine a Te slavi, Cel ce singur e$ti Dumnezeu 
cu adevarat, $i Tie a-Ti aduce aceasta slujha 
duhovniceasca a noastra, cu inima infranta §i cu suflet 
smerit; ca Tu e$ti Cel ce ne-ai daruit nana cunoa$terea 



9 



/' 



sau sa spuria 



m r 

toate mimmile Tale, in toata vremea? Stapdne al tuturor, 
Doamne al cerului si al pamanlului si a toata faptura tea 
vazula si cea nevazuta, ( "el ce sezi pe scaunul sla\m si 
privesti addncurile, Cel ce esti fara de inceput, nevazut, 
neajuns, necuprins, neschimbat, Tatal Domnului nostra 
Iisus Hristos, al marelui Dumnezeu si Mantuitomlai 
nostru, nadejdea noastrd, Care este chipul bunatalii 
Tale, pecete asemenea chipului, Care intru Sine Te arala 
pe Tine, Tata, Cuvant viu, Dumnezeu adevarat, Intelep- 



* 



Sfantut 



<f> 



t 



facatoare de viata, izvorul sfinteniei, de care toata 
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faptura cea cuvdntdtoare $i Meiegd/oare intdritd fund 



sldv 



toate tmpreuna slujesc Tie. Cd pe Tine Te laudd Ingerii, 
Arhanghelii, Scaunele, Domniile, Incepdtoriile, Stdpdnii- 
le, Puterile si Heruvimii cei cu ochi multi; Tie hi stau 
imprejur Serqfimii cei cu sase aripi, care cu dona isi 
acoperd fetele, cu doud pic i oar el e, iar cu doud zhurdnd, 
strigd unul cdtre altul, cu neincetate graiuri, cu laude 
jar a tdcere, ..." 

"Cantarea de hiruinta cantand, strwand, elas 
Inaltand ft H raind\ S 

"Cu aceste fericite Puteri, Stdpdne, Iubitorule de 
oameni, si noi pdcdiosii sirigdm si grdim: Sfdnt e$li cu 
adevdrat si Preasfdnl, si nu este mdsura mdretiei 
sfimeniei Tale, si drept esti intru toate lucrurile Tale; 
cdci cu dreptate si cu chibzuire adevdratd ne-ai adus 
toate; cd zidind pe om, luand fdrdnd din pdmdnt, si cu 
chipid Tdu, Dunmezeu/e, cinstindu-l, l-ai pus in raiui 
desfatdrii, jdgdduindu-i intru paza poruncilor Tale viatd 
jara de moarie si mo$tenirea vesnicelor bunatdp. Dar 
neascultandu-Te pe Tine, adevdratul Dumnezeu, Care l- 
ai facui pe ddnsul si amdgirii sarpetui supundndu-se si 
dm fund mortii pentru pdcate, l-ai izgonit pe ddnsul cu 
judecata Ta cea dreaptd, Dumnezeule, din rai in lumea 
aceasta si l-ai Mors in pdmdntul din care a fast luat, 
rdnduindu-i lui mdntuirea cea din a doua na^tere, cea 
intru insu$i Hristosul Tdu. Cd nu Te-ai Mors pdnd la 
sfdrsit de la zidirea ta, pe care aifacut-o, Bunule, nici n- 
ai uitat lucrurile mdinilor Tale, ci in multe chipuri le-ai 
cercetat pentru indurdrile milei Tale; prooroci ai trimis, 



fdcut prin sf 
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din fiecare mam; grditu-ne-ai nana prin gura 
proorocilor, slujilorii Tai, mai inainte vestindu-ne 
mdntuirea ce avea sd fie; Lege ne-ai dot spre ajutor; 
ingeri ai pas pdzitori. lar cdnd a vend plinirea vremii, 
ne-ai grail nana prin Insusi Fiul Tail, prin Care si 
veacurile le-ai fdcut. Care, fund stralucirea slavei Tale si 
chipui ipostasului Tail si purtand toate cu cuvantul 
puterii sale, rrn rdpire a socolil a fi asemenea Tie, hi 
Dumnezeu-Tatal, ei Dumnezeu fund mai inainte de veci, 
pe pdmanl s-a ardlai si cu oamenii a pelrecul; si din 
Sfdnta Fecioard inlrupdndu-Se, S-a smerit pe Sine, chip 
de rob ladnd, facdndu-Se pe Sine asemenea chipuhii 
slavei Sale. Cd de vreme ce prin am a inirat pdcatul in 
In me si prin pdcai moarlea, a binevoh Unul-Ndscul Fhtl 
Tan, Cel ce este in sdnurile Idle, Dumnezeule si Tata, sd 
se nascd din femeie, din Sfdnta hlascatoare de Dumnezeu 
si pururea Fecioara Maria, facdndu-se sub Lege, ca sd 
osdndeascd pdcatul in trupul Sdu, pentru ca cei morti 
intra Adam sd invieze intra Insusi Hristosul Tdu. Si 
vietuind El in lumea aceasta, ddndu-ne porunci de 

4 

mdntuire, scotdndu-ne pe noi din ratdcirea idolilor, ne-a 
cuius la cunoasterea Ta, a adevaratului Dumnezeu si 
Tata, agonisindu-ne pe noi Siesi popor ales, preotie 
impdrateascd mam sfdnt. Si curdtindu-ne prin apa si 
sfintindu-ne cu SfdntuI Duh 



fund 



pogordndu-Se, prin Cruce, in iad, ca sd plineascd toate 
ale Sale, a nimicil durerile mortii. Si inviind a treia zi si 



fi 



/ 
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Si suindu-Se la ceruri a sezul de-a dreapta slavei Tale 
intm indltime. Care iardsi va sa vina ca sa rdspld teased 
fiecdruia dupa faptele sale. Si ne-a Idsat nana, aduceri 
aminte de pat i ma Sa eea mdntuitoare, Aces tea pe care 
le-am pus inainte, dupa poruncile Lai. Ca vrdnd sa 
meargd la cea de voie si pururea pomenitd si de viata 
Jacdtoare moarte a sa, in noaptea intm care S-a dat pe 
Sine insusi pentru viata lumii, ludnd pdine in sfintele si 
preacuratele Sale mdini, ardtdnd-o Tie, lui Dumnezeu- 
Tatdl, multumind, hinecuvdn/dnd, sfintind si frdngdnd" 57 



S7 ^ 

- In anaforaua euhanstica a Sfantului Vasile eel Mare, avem un 
tablou sinoptic a! coabitarii universului bibiic cu eel liturgic, 
simbioza manifesta §i interfecunda atat in Vechiul Testament dar 
mai ales in Noul. In felul acesta se depa§e§te cu pas echilibrat, 
patristic-traditional, falsa dilema acuzata agresiv §i necugetat de 
teologui bibiic din Tessalonic, Petros Vassiliadis - pretinsa disonanja 
pana la malformatie, dintre ^evenimentul mdntuitor ca a tare (recte 
Evanghelia) $i interpretarea acestiti evenimenf - impas din care 
teribilistul ganditor, mai contemporan decat contemporaneitatea 
insa?i, propune ie§irea pe "cole vizionara" spre teologia profetica §i 
dinamica a viitorului, ie?ire posibila "numai prin reconsiderare 
radicald - "dincolo" de mistica #/ chiar de Euharistie - a priori- 
tdtii date/or hihlice a$a cum sum ele, nu a$a cum sunt interpretate. 
Este timpul sa ne aventurdm dincolo de teologia patristica fnspre 
"agenda nerezolvata a teologiei ortodoxe: vasta zona a premizelor 
hihlice care formeaza haza credintei noastre" (The Eucharist Per- 
spective of the Church *s Mission Today and Tomorrow, ms., p. 5). 

Ne pare rau dar Marele Vasile, care "gandea Mpreund cu 
Duhid Sfdnr (avvsamnmm no Aym riveo/nan - spune marele 
pneten Grigorie de Nazianz), i-a luat inainte cu un mileniu §i 
jumatate lui Vasiliadis. Tocmai aceasta este suferinta actualitafii 
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Avem in acest minim text dar "mai /at decaf 
cerurile" toata triadologia, cosmologia, hristologia, 
antropologia, anghelologia, soteriologia - intr-un cuvant 
tot universul teologic al Bisericii de Rasarit, scaldat in 
sangele euharistic al Mielului. 

Fara nici o indoiala, textele euharistice ale Sfantu- 
lui Vasile eel Mare se nasc din adancimile duhovnice§ti 
ale Evangkeliei a IV-a §i mai ales din referatul eristic de 
la Cina. 

Incepand cu referatul biblic al cosmogenezei 
euharistice/ §i culminand cu testamentul euharistic al 
Liturghiei Sfantului Vasile eel Mare, decelam in 
adancimile insondabile ale abisului de lumina al misticii 
creatine, o succesiune testamentara §i jertfelnica, intr-o 
tensiune epectatica neinvinsa, cu varfuri de revelatie in 
Avraam, Sinai, Tabor, Sinoadele ecumenice, etc. 



creatine astazi: lipsa interpretarii §i exprimarii in liturghie, nu doar 
retoric si academic, a iiniversului evanghelic care se afla mereu 
prezent - "astazi", in substratul existenjei cre$tine autentice. 

Binomul Evanghelie - daruri Euharistice constituie substanta 
Prezentei de pe Sfanta Masa - "cerul nan pamantul noit nascute din 
oceanul sangelui Mielului, Mai actuala decat Prezenta (cuprinsa intre 
Evanghelie §i Euharistie) ce-ar putea sa fie? "DinGota" de acest ansam- 
blu teologic nu se trece decat de o asceta ca Maria Egipteanca cea care 
transfigureaza iadul in topos al mantuirii, in univers euharistic. $i aceasta 
nu intr-un birou din Tessalonic dotat cu toate facilitate tehnice ultramo- 
derne, ci in biroul lui Dumnezeu, in vastitatea pustiei §i a cerului liber; 
iar ca studenti i-a avut pe ingeri care au avut ce invafa de la ea: cum poti 
sa devii inger in trup (netrupescul este la indemana oricarui inger), pe 
calea ascetica a interpretarii ad litieram a poruncii evanghelice: f, ia-ti 
cntcea si urmeaza Mie! " 

- *7# le monde entier nous est presente (dans le premier chapitre de 
la Genese) com me la table dun banquet universe I offert a Vhomme" 
(A. Schmemann, Pour la vie du monde, Desclee, 1969, p. 9). 
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Ceea ce trebuie subliniat cu maxima atentie este 
aceea ca, momentele amintite §i cu deosebire cele trei 
texte fundamentale: referatul genesic, referatul evanghe- 
lic al Cinei §i anaforaua euharistica a Sfantului Vasile eel 
Mare, nu sunt doar creatii supreme ale Cuvantului, ci mai 
ales in ele §i prin ele se creaza realitatile exprimate in 
cadrul lor. A eluda aceste cuvinte creatoare inseamna a 
nu realiza ceea ce ele anunta. 59 Chiar daca ele s-au reluat 
cu fiecare om, cu fiecare zi, cu fiecare clipa, ele nu s-au 
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- Vezi lipsa epliclezei din ritualul catolic - reductionismul de tip 
protestant al unui cult din care lipse?te seva Duhului Sfant Reforma 
n-a facut decat sa duca rafionalismul reduc|ionist pana la capat, 
anuland nu doar textul epicletic - mistic, vehicolul adecvat al 
Duhului Sfinfilor, ci §i pe savar§itorul insu§i, ramanandu-se la a?a 
zisa "liturghia cuvantului". Apusul se blocheaza intr-un zid al rajio- 
nalismului aspiritual, anuland Cincizecimea. 

Treimea este un cuvant sterp, fiindca acolo unde Papa este 
infailibil, "Duhul Sfant Care sa conduca la tot adevarirf" este de 
prisos. Cuvantul smerenie in Apus este trecut in glosarele cu termeni 
arhaici, greu de explicat intr-o lume superba §i perfecta. Ori, harul 



vine 



printre 



vina 



Acest subiect, deja dureros al teologiei apusene, este 
subliniat de marii teologi ru§i - Lossky, Florensky, Evdokimov, 
Florovsky §i alfii, dar ? mai recent, se aud tot mai multe glasuri ale 



starea 



rarunchii 



hipermodemizate 



Ne aflam in perioada teologiei decadente in care nu se mai 



nimic 



speculafii la un corpus teologic venerabil, incheiat definitiv cu 
Sfantul Grigorie Palama, ultimul creator, in Duhul Sfant din 
universul teologic, in sensul lui ©sou - Xoyoq. 
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repetat (in sens de automatism) niciodata, ci cu fiecare 
rostire in duhul lor originar, se creaza necontenit reali- 
tatea vie §i proaspata 60 cuprinsa in ele: "Tu e$ti FiulMeu, 

A 

Hit astazi Te-am ndscut". In cadrul lui "astazi", perfectul 
"Te-am nascuf\ nu indica un timp revolut, incheiat, ci o 
realitate implinita, in fata careia nu mai incape nici o 
ezitare; este vorba de realitati ale credintei, dincolo de 
discursul omenesc al unei certitudini apodictice, dintr-un 
univers aristotelic, construit. 

Aspectul creator §i generator al realitatii exprimate 
pe care il are cuvantul sfintelor grairi duhovnice§ti este 
evidential in multe locuri din Scripiura ori din Traditie. 
Amintim doar cateva sublinieri in acest sens: in referatul 
creatiei, alternanta verbala "a zis"/"s~a facut" este sche- 
ma fundamentals a cosmogenezei biblice: u $i a zis Dum- 
nezeu: Sa fie Iwnina... §i a zis Dwnnezeu: Sa fie a tarie 
prin mijlocul apelor., $i a fast a§a. " (Fac. 1,2 §i urm.). 

In scena binecuvantarii lui Isaac, furata de catre 
Iacob, se reveleaza toata adancimea tainei cuvantului 
creator in cosmoteoria biblica. Textul este cutremurator. 
fara egal in toata spiritualitatea lumii: "Atunci s-a autre- 
mural Isaac cu cutremur mare foarte (tocmai el care 
ramasese foarte senin in tentativa jertfirii lui pe muntele 
Mori a) §i a zis: Dar cine-i ace I a care a cautat §i mi-a 
actus vdnat f/ am mancat de la el inainte de a veni tu 
(Isav) |i 1-am binecuvantat $i binecuvantat va ft?... §i a 
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- "Memorialul" liturgic suprima trecutul revolut, face actuala 



totalitatea istoriei §i o poarta m fata Tatalui, o introduce in dimensiunea 



prezentului care actualizeaza ceea ce se afla inainte §i dupa. In 
"memoria" Tatalui totul este "prezent, actual frematand de viata" 
(Paul Evdokimov, Vdrstele VieUi Spirttuale, 1993, p. 212). 
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zis Isav catre lata! sau: Tata, oare numai a 
binecuvantare ai tu? Bmecminteaza-ma $i pe mine, total 
Jar Isaac tacea " (Fac, 27,33 §i urm.). Cuvantul creator, 

onto-logia sau su-Xoycice este unica §i irepetabila, este 



permanenta 



valoare indele- 



bila. "CMci cuvantul lui Dumnezeii e viu $i hicrator. " 
(Fvr, 4,12). 

In finalul celei mai aprige dispute teologice din 



afirma acela§i lueru - intruparea 



./< 



once |/ ca mi este nici un gdnd care sa mi ajunga pentru 
Tine fapta. " (lav 422). 

Conturarea inca §i mai elocventa a cuvantului in 
trup de minune, se va realiza deplin in Maul Testament, 

culminand, desigur, cu evenimentul divin al Intruparii 
Cuvantului in persoana lui lisus Hristos 61 . 

Realitatea faptica a cuvantului eristic este notata 
de evanghelist atunci cand noteaza eficacitatea propova- 
duirii lui Hristos: "CMci El vorbea ca until care avea 
putere f/ mi precum carturarii $i fariseii" (Mt. 7,29; Lc. 
4,32; In. 7,46). 

Puterea cuvantului divin este intuita chiar §i de 
anumiti "harismatici" dintre neamuri, exemplul eel mai 



- Infaptuire la care contribuie, pe langa hotararea divina "cea mai 
inainte de veer §i credinta vie a Fecioarei in cuvantul acestei 
hotarari, anuntata de arhanghel: "Fie mie chipa cuvantul 7au!" 
Pentru aceasta putere de credinta in cuvantul lui Dumnezeu, 
Elisabeta va spune Mariei: "fericita este aceea care a crezttt ca se 
vor implini cele spuse ei de la DonmuV* (Lc. 1,38,45). Este fericirea 
co-creatorului in fata creatiei Cuvantului. 
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cunoscut fiind eel al suta§ului, al carui slujitor era bolnav 
§i care, venind la Mantuitorul, ii cere sa trimita "Cuvantul 
Sau in casa lui §i se va vindeca sluga mea "; (in fata unei 
astfel de intuitii ramane uimit insu§i Cuvantul, exclamand 
cu bucurie mare: "Zic voud cd nici in Israel n-am aflat 
atata credintd ") (Lc. 7,6-9). 

Acela§i "cuvant cu putere multd" este invocat §i 
de preotul slujitor, in timpul Sfmtei Liturghii, "spre 
plinirea Evangheliei iubitului Fiu, Domnul nostru lisus 
Hristos'\ iar eotinala a IX-a, referindu-se la "pescuirea 
mimmatS\ noteaza aceea§i idee ce traverseaza Scriptura 
de la un capat la altul - "fi s-a facut cuvantul faptd 
indatS\ Toate acestea §i multe altele dovedesc aspectul 
testamentar al cuvantului sfant, un legamant intemeiat pe 

credincio§ie, pe "credinta lucratoare prin iuhire" (tcigtk; 

5i aya^c; £vspyou|asvr| - Gal 5,6), 

Dar momentul testamentar-liturgic (adica iubitor) 
central al acestei prefaceri cuvantatoare este Evanghelia 
a IV-a, cu deosebire cap. 6 * - marele cuvant euharistic §i 
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- Cap. 6 este eminamente §i tulburator euharistic (cf. vers. 60) dar 
capitolele 13-17 alcatuiesc universul dodxinar-cu\&itator, Testamentul 
de cuvant din care se va intruchipa Trupul mistic al Mielului-Paine. (Nu 
intamplator, in Joia Mare, se aduc la biserica, miei de aluat, care se 
a§eaza in Sf. Altar, sau se vor taia pentru pasca). 

Cap. 6 este anuntul profetic al instituirii Euharistiei - instituire 
formulata ca atare la sinoptici {Mt. 26,26-28 §i textele paralele). Spre 
deosebire de ace§tia, care prezinia instituirea Euharistiei doar in cadrul 
eel mai intim §i mistic al Cinei, loan are curajul sa ne prezinte, in cap. 6, 
o decretare a instituirii euharistice in agora (asemeni Vechiului Legamant 
pe Sinai). Paralelismul §i similitudinile dintre cele doua momente 
testamentare sunt uluitoare: in ambele situatii avem doua etape 
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cuvantare 



§i din trupul careia se va lnfaptui prima euharistie, ca 
fenomen iconomic-cre§tin, permanenta §i esenta a 
civilizatiei cristice in istorie - Biserica sau Imparatia 
Duhului Sfant. 

La Cina cea de Taina, mai mult ca oricand Fiul 
lui Dumnezeu - Fiul Omului, este "Cuvantul care s-a 
facut truf (In. 1,14), este "a zis" §i "s-a jacut\ este 
cuvant creator §i Creatie euharistica - Facere §i Prefacere, 
in acest adanc al "tainei celei din veac ascunsp *i d? tn~ 



gen ne§liuta peste care "to tcveojkx ©sou 87ie<j)spsTo", 
zamislind neincetat chipurile infinite ale Fiintei. 

Toata aura cuvantatoare din capitolele 13-17, 
inconjoara momentul infrico§ator al prefacerii, clipa de 
fulger divin care, a§a cum am sugerat mai sus, trebuie 
localizat intre capitolul 14 - capitol care epuizeaza 
teologic revelatia Sfintei Treimi - §i capitolul 15, care 
debuteaza cu aspectul teologiei comuniunii, teologhisire 
predilecta profetilor, grefata pe trupul vitei de vie (vezi 
Is. 5,1-7), simbolul eel mai familiar lmparta§irii. Recur- 
gerea ex abrupto la acest aspect euharistic - comimial 
fara nici o pregatire sau coerenta ideatica (necum 



distincte ale actului testamentar: o introducere generala in actul 
respectiv, in auzul §i vazul intregului popor (Ex. 19-20; In. 6), 
fiindca chemarea la mantuire nu este elitista, ci universal! In faza a 
doua, din pricina riscului mortal pe care il comporta impactul cu 
divinitatea (cf. Ex. 33,20) pentru un popor nepregatit cum se cuvine 
pentru infelegerea marelui "pogoramant divin" (cf Ex. 20,20; In. 
6,38) se creaza o reprezentanta a neamului - Moise §i, respectiv, cei 
doisprezece apostoli (mai precis unsprezece, dupa eliminarea 
ultimului nevrednic pentru Cina, luda). 
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literara), precum §i rnentiunea din vers. 3: "acum voi 
sunfeti earati, pentru cuvdntul (sau prin cuvantul) pe 



pentru 



Formula 



echivalenta cu cea consacrata de la sinoptici (Ml. 26,26- 



un 



adevarat semnal al actului decisiv - prefacerea 
euharistica: "Dar ca sa amoasca lumea ca Eu iuhesc pe 
Tata I f / pre aim fatal Mi-a ponmcit agafac "? 3 

lubire, porunca, ascultare - o treime terminologies 
fundamentals, din care se zamisle§te esenta corpus-ului 
doctrinar al cre§tinismului 64 , Sf. Euharistie, o 
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- A se observa binomul cunoa§tere~iubire, constitutiv vietii ve§nice, 
euharistiei cerefti (cf. In. 13,1; 17,3) 

64 - Cixia de Taina, sub aspectul ei contemplativ, este creatia Noului 
Testament, care, la radul ei, va crea intreaga teologie uiterioara. 
Textul Cinei este atat de concentrat §i de incarcat de teologie meat 
este aproape imposibil sa deschizi o bre§a, in vederea unei necesare 
spatializari din interior, pentru a crea perspectiva unei contemplatii 
sau, mai precis, a unei speculatii teologice. La loan, intalnim 
Evanghelia in persoana, fiindca aceasta nu este o nojiune abstracts, 
ei evenimentul Hristos, "plinirea vremif\ De aceea, vom intalni 
mereu, in Evanghelia a IV-a, o definitie personals §i o adresa vie: 

"Eu sunt pdinea vietii; Eu sunt lumina lumii; Eu sunt calea 
adevarul f/ via fa; Ramdneti in Mine jr/ Eu in voi; Eu sunt in fatal 
f/ Tata! este in Mine,... " etc. Intre tine §i Evanghelia a IV-a, nu 
exista un spatiu obectiv §i obiectivant, ci e§ti asediat din toate parjile 
de evenimentul divin, de Eu-1 christic. DatoritS acestei scrieri vii 
(singura in lume), cre$tinismul nu cunoa§te nostalgia. Raiul pierdut 
in urma ne este pus in fata, la distanfa de o epectaza; este un transfer 
de tip avraamic, de la nostalgie la fagaduinta, spre eshatologic, Este 
memoria transformatS in profetie: "aceasta sd faceti intru 
pomenirea Mear - la distanta de un orizont (vezi Nebo - Tara 
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terminologie e§uata in momentul central al primei creatii 
- Adam confruntat cu pomul cunoa§terii. (A se compara 
Fac. 2,17 - cunoa$terea spre moarte cu In. 17,3 

cunoa§terea (Ssoyvoaia) ca viata ve§nica). 

Daca nu interpretam astfel lucrurile, discursul 
Mantuitorului, incepand cu versetul 3 1 §i continuand cu 
cap. 15, ar fi eel putin incoerent §i absurd. Numai 
intelesul duhovnicesc euharistic salveaza §i situatia 
derutanta a indemnului "sculati-va sa merge m de aicf 
(14,31 final) a carui realizare se produce, daca ar fi sa-i 
dam un sens material, abia la inceputul cap. 18. 
"Ridicarea din cele de aicf se referea la prefacerea 
euharistica, atat a universului material (painea §i vinul, 
ridicate la gradul indumnezeirii), cat mai ales a celui 
uman, indumnezeirea omului prin imparta§irea mistica. 
Este vorba de mutatie §i nu de mutare. Altfel riscam sa 
spargem rotunjimea §i integritatea dumnezeiasca a actului 



mistagogiei euharistice, plasand partea a doua a Cinei 



Fagaduinjei), acea prezen)a mereu egala cu prapastia dintre tine §i 
ea, absenta ca ontologie. 

Scriitorul sacru - Sfantul loan Teologul - eel care constru- 
ie§te acest edificiu culminant al universului cre§tin, odata strecurat in 



evanescent 



S, A 



conglomerate mistic al texturii, incat este imposibil sa-i descoperi 
planul arhitectonic §i ingineria constructive. Avem aici cu adevarat 
imaginea cea mai intensa a infinitului, cu centrul pretutindeni §i 
margini nicaieri, cu un prezent continuu, fara inceput ?i fara sfar§it, 



dincoace) 



din evanghel 



mai ales din episodul Cinei (13-17), o autobiografie cristica scrisa de 
Duhul Sfant, aflat perihoretic in Iisus Hristos; loan este doar "mdna 
Scriitondui ce scrie". 

175 



euharistice (cap. 15-17) undeva pe drum sau in gradina, 
aspect care nu se potrive§te deloc cu modul tainic §i intim 
al revelatiei creatine in general §i al mistagogiei 
euharistice in special. Topos-xft Cinei euharistice nu poate 
fi nici spart, nici mutat, nici diluat, nu poate fi varsat in 
afara "sanului" iubirii Tatalui - aici, foi§orul Cinei, 
acela§i cu eel de la Rusalii - fara riscul caderii in haos §i 
in risipire. Dincolo de fopos-ul Cinei incepe teritoriul 
amenintator al "stapanitoruhti acestei lumi, care nu are 
nimic in Mine" 65 (cf. In. 14,30). Dincolo de paraul 
Cedrilor incepe Golgota, jertfa sangeroasa, aspectul 
tragic al dramei mantuitoare, locul absentei lui 
Dumnezeu {Elohi, Elohi, lamah, sabahtani - Ml. 27,46), 



suprema suferinta, conform exegezei patristice, "intune- 



ricul eel mai din afarS\ noaptea in care, ie§ind de la 
Cina, intra Iuda, "eel ce L-a vandal pe Domnul " (cf. In, 
13, 30). Timpul §i spatiul fac parte integranta din trupul 
Cinei, participa la drama mantuirii, cu toata acuitatea 



65 



semnaleaza 



A 

totdeaima o comuniune mistica "indefinissable" (Paid, p. 56). Inca §i 
mai semnificativ, Origen noteaza: "Exsi 5e emxotpi etc; oxpsAstav 

xonoq euxnS* xo X 03 P IOV XT 1? sm TO aX) zo xcov maxsuovxeov 
aovsXsuascoc;, coc; sikoc;, Kai ayysA,iKo:>v Suvajisov s<ptaxaji8VG>v 
xoq aSpoiajiaca xcov maxsuovxeov koi auxou xou Kupiou Kai 
Icoxrjpog x\\lg>v Suvajiscoc; 8r\ 5s Kai Tivsujiaxcov ayuBV,„" (FIspi 
suxTiq;31 ? 5)(P. G. 553 B). 

66 - Afirmatia "inglobariF in trupul Cinei euharistice a tuturor 
"universaliilor" o putem sprijini pe viziunea specifica a Sf. Maxim 
Marturisitorul, viziune expusa amanuntit in "MystagogicF sa. In 
acest sens, Parintele Staniloae noteaza, in introducerea sa: "Sf 

Maxim dovede§te caracterid ontologic al mi§carii tuturor catre 
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(cf. Rm. 8,21), sunt, dupa cum ne incredinteaza 
Immanuel Kant, "forme ale contemplatief '. Locul si 
timpul Cinei sunt, si ele, insasi Cina. Ca si cuvintele de la 
Cma - painea "iesitd din gura lui Dumnezeu cu care va 
trai omul" (cf. Lc. 4,4). Daca la Nastere, trupul lui 
Hnstos se zamisleste "de la Duhul Sfanf si din sangele 
preacurat al Fecioarei (Simbolul Credintei), Hristosul 
euharistic se va "zamisW ("preface") din cuvant, loc, 
timp, simfire, lumina, etc., tot de la Duhul Sfant' 
savarsitorul Sfmtelor Taine, El fiind Tainicul. Aici, spre 
deosebire de prima creatie unde "se purta pe deasupra 
addnculur, se va afla in inima tuturor lucrurilor, "ca un 
suspin negrdit " al "impreund seder ii cu Dumnezeit §i in 
Dumnezeu, dupa cum ne incredinteaza Sf. Maxim 
Marturisitorul, in comentariul sau liturgic, amintit mai 
sus. Asemenea si Fer. Augustin scrie: "Kxista deci un 



Dumnezeu " (p. 72), din aceasta mi § care facand parte si "r| npa^ 
too opiteiv" § i "toate cele pe care le exprimd cuvdntul" (p 101) 
Imaginea de "san" a Tatalui (a Bisericii), al carei inceput real se afla 
in Cina din foisorul din Ierusalim este confirmata de viziunea Sf. 

Maxim care, in capitolul 'Tlax; ts kcu tcoig) xpoTto eiiccov ean kou 
TUJto? GsoD n ayia EiacXnma" ("Cum si in ce mod este Biserica 
woana si inchipuire a lui Dumnezeu^), spune: "Dumnezeu uneste 
prm pronia Sa. lucntrile intre ele si pe acestea cu Sine Insusi. pe 
cele inteligibile si pe cele sensibile, tindndu-le impreund in jurul 
Sau pe toate. El fiind pentru toate cauzd si principiu si finalitate, si 
leface sa se ingdduie una cu alta in tensiunea lor cdtre Dumnezeu. 
Care este principiul relatiei. Deoarece totul in toate este 
Dumnezeir (Moataycoyta - Atena, 1973, p. 106). 
• - "Orice suflet, cdnd prin hand Sfdntului Duh si prin osteneala 
propne, va putea sa le uneascd si sa le adune pe acestea la un loc - si 
mtr-un cuvdnt - cdnd va putea preface in imitate cele zece elemente ale 
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mod al descoperirii interioare a lui Dumnezeu, lucru 
neeunoscut ateilor care mi an nici o aratare a lui 
Dumnezeu Taial §i a Sfdntidui Duh Despre Fhd poate ca 
au primit oarece aratare, dar numai in trup" (Fericitul 
Augustin, Senna 13,121). 

Desigur, topos-ul iconomic al zamislirii-prefacere 
sunt elementele euharistice ale binecuvantarii divine 
creatoare - painea §i vinul, dar cuprinderea acestei 
mifeari a prefacerii este cu adevarat universale, o panon- 
tologie, participants la evenimentul infrico§ator al transfi- 
gurarii euharistice, transfigurarea eshatologica deplina, 
ce se afla pe treapta cea mai de sus a migrarii tuturor 
lucrurilor dinspre nimic spre Dumnezeu, imagine globala 
a cre§terii universului in lumina, surprinsa de marii 
mistici vizionari - Sf. Dionisie Misticul, Sf. Maxim 
Marturisitorul, Sf. Simeon Noul Teolog, Sf. Grigore 
Palama, etc., viziune duhovnicesc-txansformista, surprin- 
sa §i tratata exhaustiv de comentatorul Sf. Maxim 
Marturisitorul - Hans Urs von Balthasar, in opera sa 
monumentala Kosmische Liturgie 



J% 



68 



sale (ratiimea cugetarea, judecata, mtelepciunea, lucrarea, 
contemplatia, virtutea, cnnoa§terea< credinta p adiicerea aminte- 
memorid), atunci f/ el msiqi se va imi cu bland f/ adevdratul 

mnezeii, CelUnul p singurul adevarat, Q4ystagogia 9 p. 147). 

- Dm Wehbild Maximus des Bekenners. Pentru cine dore§te sa 
cerceteze o sinopsa a operei marelui teolog contemporan, un ocean de 
gandire ortodoxa, cuprins intre "cruce" §i "slava", pe langa o 
bibliografie impresionanta, poate cerceta cu folos lucrarea 
voluminoasa Descensus Dei - Teologia delta Croce nelVopera di 
Hans Urs von Balthazar semnata de Mauro Johri, Roma, 1981. 
Redam un citat din cartea respectiva, cu privire la modul de abordare 
teologica (dialectic §i paradoxal) al ilustrului teolog apusean: "Agli 
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Rezumatul (la fel de exhaustiv) a] acestui proces 



indumnezeirii e 
^ra fundamental 



SJi 



cuvantatoare 



farsitul veacurilor" (Ml 



Daca insistam atat de mult asupra cuvantului 
dumnezeiesc, o facem tocmai pentru a demon stra "cu 
pnlere mulia\ ca Evanghelia a IV-a, cu deosebire textul 
Cinei, nu este doar o relatare 69 despre intemeierea 
Euharistiei, nu este un text oarecare, supus metodei 



occhi di Balthazar tale opposizione o stntttnra (dialettica e 
paradosso) riflette la presenza della flgura della croce impressa 
profondamente nella stntttnra stessa dellessere contingente. Lo 
sbaglio compiuto dai rappresentanti dei due miti in questione e 
stato quelle* di aver comiderato questa struttura e la conseguente 
situazione dell 'noma comme se fosse un data asso/uto, rnentre il 
sua signiflcato a par tire da I la distinzione fondamentale fra essenza 
e esistenza. sarehbe piuttosto quello di una radicale apertura 
dell 'essere finito su Did" (Negli Scrim Filosofici, p. 127). 

- Trebuie consemnat, in acest context, ca in Evanghelia a IV-a.- 
nu avem nici o parabola, ceea ce ne arata ca aid avem doar acel 
cuvant "care se face indata faptcT fi nu aspectul indirect, parabolic, 



rmatie 



urmatoarele 



rolul de a descrie viirorul ci f / de a dovedi cu cuvintele autentice 
ale Scripturii, realitatea viitoare care a devenit predict! profetica 
eshatologica in Biserica" (Sawas Agurides, "Comentariu la 
Apocalipsa\ traducere Constantin Coman, Bucure§ti, 1997, p. 190). 

Un mare scriitor francez (Jean Genet), recunoscut pentru 
indiferentismul sau religios, recunoa§te cu glas mare ca "singura 

opera care nu-p pierde nimic din vigoare, de dona mil de ani, este 
Euharistia (respectiv - La Messe). 
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istorico-criticiste pentru a demonstra sau (eel mai adesea) 
pentru a infirma autenticitatea lui literara, ci este chiar 
trupul Cuvantului care, (§i din care) se intemeiaza 
Euharistia, in primul rand. ("Mr] Tvxog alia Kpayfia 
Sixriag t] TsXstrf - striga Nieolae Cabasilas, in 



Sfi 



Cuvantul 



cat si in Traditie, este "cuvdnt lucrator", "cuvant cu 

putere multcT si nu doar relateaza un fapt, ci prin el, in 

clipa rostirii (fie la Cina, fie la oricare Sf. Liturghie de 

doua mii de ani) "astazi"-ul divin "se face" ceea ce u se 
zice" 10 

In felul acesta, Evanghelia a IV-% textul Cinei, 
numit spontan in spiritualitatea cre§tina greaca, "ro 
svayyeXiov rrjg AiaBTjKTjf, este chiar Testamentul 
Euharistic, intemeietor al civilizatiei liturgice, testament 
rescris de Sf. Vasile ce] Mare, lucrator si nrezent in 



70 - Este demn 



evan 



Sf Maslu: "nu pun mana mea cea pdcdtoasd peste caput celui ce a 
venit la Tine. . . ci pun mana Ta cea tare §i putemica ce se afla in 
aceasta Sf Evanghelie". In acela§i sens, Parintele Staniloae noteaza: 
"Biserica, tindnd seama de continutid real al cuvintelor de la Cina 
cea de Taina. o considerd pe aceasta ca chip al Euharistiei; Cina 
cea de Taina este in mod principal $i propriu prima Euharistie" 
(Teologia Dogmaticd Ortodoxd, vol. Ill, p. 85). A§a se explica §i 
faptul ca Sfinfii Parinji (cu deosebire - cei rasariteni) nu teologhiseau 
nimic in afara Scripturii. De aceea §i opera lor teologica este o 
continuare a creatiei in universal cre§tin - aspect sugerat eel mai 
pregnant in anafora-m Sf Vasile eel Mare. Scriptura §i Traditie 



Cuvantului 



180 



flecare liturghisitor al Cuvantului, "ieri, astazi §i in 
veac ", ("carele pururea se junghie pentru nop'- Can. 

Sfintei Imparia§m, cantarea 9 - aei adaytaCzrai) . 

Euharistia, actul tainic central in Scriptura §i mai 
ales in Evanghelie, cuprinde in ea pe Dumnezeu-Treime, 
pe ingeri, pe oameni, universul vazut si ne eel nevazut 



comuniala asa cum 



Mantuitorul 



v _ cc 



Mine 



f / Eu in vof 9 ; "Precum M-a iubit pe Mine 



Med"; "Ei 
Mi i-ai dai 



Si toate ale Mele 



sunt ale Mele §i M-am proslavit intru ei"; "Acela 
(Duhul) Ma va slavi, pentru ca din al Men va lua §i va va 
vesti. Toate cdte are Tatal ale Mele sunt; de aceea am zis 



Men 



y?? 



Individualismul nu-§i afla loc in spatiul 



sacramental, de unde §i expresia litur 
sau "§i ne da noua cu o gura §i 

Mdntuire individuala este o contradk 




sauve qui sauve" (Soloviev). 



etc. 

"Se 



Tot din Evanghelia a IV-a, intelegem ca aceasta 
sinontologie ("ontologie comuniala") divino-umana nu 
este o realizare accidentals in timp, ci ea constituie 
modul ve§nic al fiintarii ("Miel injunghiat inainte de 
intemeierea lumif\ "dupa chip §i asemanare", "Testa- 



na pacatul 
manifeste 



tribulatie 



teognosiei 



adica lungul proces al cunoa§terii acestei realitati 
testamentar-ontologice, cunoastere implinita in lisus 
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Hristos, al carei efect este viata ve§nica (In. 17,3), partea 
a doua a "' testament it lui venule* sau vegnicia ca fmalitate 
fericita. 

Prin aceasta precizare asupra aspectului creator al 
Cuvantului (al Evangheliei), mai ales in Sf. Euharistie §i 
in Sfmtele Taine - momentele testamentare cele mai 
concentrate - demonstram ca intreaga taina a lui Hristos ~ 
Cre§tinismul - nu este doar o religie, ci este creatie 
minunata, dintotdeauna §i nu poate fi comparata cu 
celelalte religii, in special cu cele de mistere (grece§ti sau 
orientale) cu care au vrut sa-1 confunde detractorii lui 
Hristos din toate timpurile ("lumea nu poate sa-L 
phmeasca - Duhul Adevaruluf). " Ortodoxia nu-§i are 
loc intr-o istorie a religiilor (nici nu s-a scris a§a ceva in 
Ortodoxie) fiindca, de fapt, cre§tinismul creaza istoria §i 



/\ 



- In sprijinul afirmatiei noastre, a se vedea §i textul de la Lc. 2,49: 
"De ce era sd Ma caatati (in Templu)? Gave nu §tiafi ca intra cele 
ale Tatalui Men trebuia safiu?" Ori Tatal, in Simbolul credinfei, 
este "creatorul tiititror celor vazute si nevazute\ 
72 - "Apologetii cre$tini se temeau de eventuala "concurentd" a 
religiilor de mistere, deoarece vedeau in ele o imitatie diabolica a 
"euharistiei". Justin (ApoL, 66) invinovatea pe "demonii rai" care 
instituisera folosirea sacramentala a painii §i a apei. Tertulian (De 
praescr., 40) vorbea despre "oblafia painii". Este dificil de precizat 
daca asemenea ospeje constituiau o masa sacramentala sau daca ele 
semanau mai degraba cu banchetele rituale destul de comune in 
epoca imperials*. Cert este insa ? ca ele imitau un model divin... erau 
denuntate ca imitatii diavole§ti ale euharistiei" (Mircea Eliade, op. 
cit., p. 319). Dupa expresia fericita a lui Henri Bergson, acestea nu 
erau decat 'Imitatii anticipate" ale cre?tinismului, asemanari inde- 
partate, Numai sensul creationist al mistagogiei cristice poate defini 

caracterul originar §i inimitabil al lucrarii Fiului, care venise "sa fie 
intru cele ale Tatalui Sau' 1 - Creatorul (cf Lc. 2,49). 
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nu invers. In asertiunea " ramane fi in Mine... cacifara de 
Mine nu puteti face nimic" (In. 15,5), mai mult chiar 
decat aspectul "viu §i hicralar" al cuvantului, se afirma 
rolul de creator, mai exact de co-creator al omului impar- 
ta§it de Dumnezeu. Avem aici o continuare, aplicata in 
practica vietii liturgice, a celei mai teribile afirmatii 
antropologice: "Dumnezei sunteti, §i toti fii ai 
Preatnalf (Ps. 81,6; In, 10,34). Manifestarea creatoare a 




Dumnezeu 



euharistica, jertfa iubirii ca testament neclintit, 



* - O intrebare concreta asupra sensului testamentar 



3 ar fi aceasta: in ee consta averea pe care o mo§tene§te omul 

Dumnezeu? Un orim element al unei mosteniri nrctinaoa &&& 



formula ontolosiei umane 



formula 



al lui Isaac, al lui lacov, Dumnezeul parintilor noftrf\ nu trebuie 



w /\ 



telegem ca aici Dumnezeu se recomanda ca stapan (tiran) al 
stramo§ilor, ci mai degraba ca "partea lor de moqtemre", avujia lor 
cea mai aleasa. Profetii care nu obosesc in a revela acest aspect 
testamentar in relajia Dumnezeu - Israel §i, prin extensiune, 
Dumnezeu - om, avertizand ca, prin idolatrie, omul i§i poate pierde 
mo?tenirea lui ve§nica, pe Dumnezeul parintilor sai. Putem vorbi, 
ajadar, de o adopfie reciproca: Dumnezeu il infiaza pe om ("fit in 
FiuF) iar omul credincios II adopta pe Dumnezeul eel adevarat - 
®eoq %axr\p - ca pe comoara lui cea mai de pre J, in favoarea careia 
"vinde tot ce are, fi cumpara farina " in care se ascunde respectiva 
comoara (Mt. 13, 44). 



Dumnezeu 



ceea 



primind 



Dumnezeu Fiul ne incredinteaza deplin as„ r _ „ w ™ r . 

minunate (Lc, 2,28 §i urm.)- Cat prive§te clauza jertfelnica a acestui 
testament, ramane punctul eel mai dilematic, a carui elucidare se 
amana mereu §i care elucidare ramane apanajul celor induhovniciti: 

"In privinta aceasta - sptine Sfantul Pavel - avem multe de vorbit fi 
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hicniri jgrele de tdlcnit de vreme ce v-ati facut greoi la auzit" (Evr. 
5,11). In acest punct, se recurge la teologia apofatica, la "Golgota 
amoa§terif CTo\yo&a xr\q vor|crsco<;"- Arhim. BaaoiXs 
Eiao8iKov, p. 9). Acela§i lucru il spune §i Mantuitorul la Cina 
jertfei celei de taina: "incd mulie am a va spune, dar acum nu pitted 
sd le purtati " Esenjialul tainic se amana pentru epoca Duhului: "Iar 
cdnd va veni Acela, Duhul Adevandui, va va cdlduzi la tot 
adevdrul (In. 16,12-13). De fapt, daca luam bine aminte, finalitatea 
esenfiala §i majora a Scripturii este tocmai "venirea Duhuluf, 
fagaduinta cea mai inalta §i mai fericita: "in zilele ace lea voi turna 
din Duhul Men peste ei §i imi vor ft fit ftice, zice Domnul 
AtottiitoruF . Deci este Duhul infierii dar nu mai pujin al adopjiunii 
parinte§ti, fiindca acest Duh "va striga in inimile noastre: Awa - 
Pdrinte" (GaL 4,6). 

"Vina darul treaca lumea" (Invdtdtura Apostolilor; a se 

compara cu apuseanul flat justitia, pereat mundus). Dar aceasta 
clauza testamentara esenjiala nu se realizeaza decat prin jertfa 
("vinde sdnge §i ia Duh" - va striga uxi Awa din pustie) a§a cum 
lamure§te Mantuitorul pe ucenici la Cina: "cdci daca Eu nu ma voi 
duce (in sensul morjii jertfelnice), Mdngdietorul nu va veni la voi" 
(In, 16,7). 

Aceea§i concluzie o aflam §i in finalul Liturghiei Sf. loan 
Hrisostom: "Invredince§te-ne sd ne impartd$im cu cuget curat, cu 
ceretjtile §i infricofdtoarele Tale Taine, ale acestei sflnte §i 
duhovnice§ti mese. . . spre impdrtd§irea cu Sf. Duh spre mo§tenirea 
impdrdtiei cerurilor. . . " 

"§i ne invrednice§te pe noi, Stdpdne, cu indrdznire fara de 
osdndd, sd cutezdm a Te chema pe Tine Dumnezeul eel ceresc 
TATA - a zice\"\ "Am vdzut lumina cea adevdratd, am primit 
Duhul eel ceresc "; "Cdci care este rezultatul §i urmarea patimilor, 
invdtdturii §i faptelor Mdntuitondui? Nimic altceva decdt venirea 
Sfdnhdui Duh in Bisericd" (Nicolae Cabasila, Tdlcuirea 
dumnezeie^tii Liturghii, Bucure?ti, 1989, p. 86). Aflam aici toata 
terminologia specifica unui testament ve§nic: fagaduinta. mo§tenire, 
jertfe, infiere, adoptiune, Duh, Imparatie, etc. AspectuI testamentar- 
creator al Cinei ?i al Euharistiei este mai mult decat transparent §i, 
de aici, bucuria negraita pe care o mo§tenim cu fiecare participare la 
acest festin al Imparatiei. 
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iat pe cuvantul mai durabil chiar decat cerul §i 
tuKcf.Mc. 13,31). 

In savar§irea liturgica, omul II mo§tene§te pe 



Dumnezeu 



confirma 



ucenici in aceasta lucrare de care se infrico§eaza §i inge- 
rii, atunci eand le spune: "eel ce crede in Mine va face $i 
el lucrarile pe care le fac En $i mai mart decat acestea 
va facer" (In. 14,12). In toata istoria lumii nu s-a propus 
omului asemenea imputernieire $i pretuire. Aici nu omul 
II iubefte §i-L cinste§te pe Dumnezeu ca pe sine msusi, ci 
mvers. Inalta smerenie a lui Dumnezeu il a§eaza pe om la 
locul eel mai inalt - locul creatorului. 
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In loc de concluzii 



"H vnap^xq xsXeiou ocpxiepecoq, xsAsiac; 
Qvmaq, xeXeiaq OKi]vr\q kou xeXsiac; Ptsixoopyiac; sic; 
xa ayia xcov ayicov, auvenaysxai Kai avaXoyov 
5iadr|KTiv psxa^o ©sou Kai avdp<07coir (Prof. 
Christos Vulgaris, Desavar$irea in Hristos a iconomiei 
divine, Atena, 1988, p. 91). 



Am traversal "Vw fried §i euiremuf" peisajul 
teologic al Cinei, cu inaltimi ametitoare §i cu adancimi 
insondabile, §i mintea noastra sta in uluire "neftiind ee sa 
spuncT (cf. he. 9,33). §i dupa cum ne indeamna cantarea 
heruvimica din Joia Mare "\Sa taca tot Imput - §i noi, 
intr-o mutenie sacra, vom lasa in continuare cuvantul 
Celui ce le-a savar§it pe toate "cu pule re nm!kf\ El 
insu§i va face incheierea in cuvant a§a cum procedeaza 
cu fiecare minune, mai ales in Evanghelia a IV-a, 
evanghelia Cuvantului, Evanghelia teologica. Chiar a§a 
incepe cap. 17, pe ton de concluzie finala ?i plenara, o 
concluzie cu deschidere in ve§nicia Tatalui: "Aeestea a 
vorbit lisiis f / ridicdnd oehii Sai la eer a zis: Parinte, a 
venit ceasuir. 

Daca, la sinoptici. evanghelia sfar§e§te in inaltarea 
vazuta, la propriu, a Mantuitorului (Le, 24,51; Me. 
16.19), aici vom avea inaltarea noetica, o ridicare §i o 
depunere in bratele Tatalui a noului univers - Biserica 
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atunei nascuta din Sangele jertfei. Este cea mai inalta 
exprimare in cuvant din toata Scriptura §i incheie in 
dialog intradivin, sfatul treimic inceput la facerea omului: 



un 



§i a zis Dumnezeu: sa facem am dupa chipid #/ 
asemanarea NoastriT (Faa 1,26). Concluzia era aceea 
ca "chipur de atunci ajunsese la "asemanare" acum, se 
indumnezeise prin imparta§ire, mancase "Trupul Men §i 
bause Sangele Men avea viata ve$nica" (cf. In. 6,54; 
17,2), nu mai era muritor. Daea, pana la capitolul 17, 
avem pe Dumnezeu in dialog cu omul, dialog in §i prin 
care se intemeia noua creatie - universul euharistic, acum 
Cuvantul se indreapta spre Tatal §i "da seamd* de toata 
lucrarea Sa. Avem, prin urmare, o concluzie a Scripturii, 
o concluzie teologica suprema, o dare de seama a Fiului 
lui Dumnezeu, fiindca de acum inainte va vorbi Fiul 
Omului, Care va coboii la cruce §i in moarte . In 
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- Spre deosebire de sinoptici, unde finalul Evangheliei este 
ascendent §i exuberant, plin de explozii ale luminii, ale bucuriei, ale 
slavei invierii, la loan, totul este Mors spre om. Aici §i manifestarile 
invierii sunt alte §i alte chipuri ale smereniei, ale kenozei fllantropice. 
In timp ce dincolo se impune divinul, biruitor al mortii, dincoace se 
fac gesturi extreme pentru a se salva omenescul. Aici nu vin ingeri 
care sa vesteasca invierea, ci doar mormantul singur, cu giulgiurile 
stinghere §i abandonate, parca §i ele triste ca pierdusera un continut, 
un trup atat de frumos §i curat. Aici nu exista decat Maria 
Magdalena, la fel de singura §i trista, ca §i giulgiurile de alaturi, ca §i 
mormantul parasit §i cuprins de nonsens, iar Cel inviat se deghizeaza 
in smerenie, confundat cu gradinarul Maria II recunoagte nu dupa 
atribute ale divinitajii, recuperate prin inviere, ci dupa glasul uman, 
dupa timbrul duios din apelativul "Marie", cu care se adreseaza eel 
de Dincolo de moarte, intors spre cei dragi, aflaji inca dincoace de 



moarte. Singurul argument al invierii, in Evanghelia a IV-a, este El 
Insu§i, Cel inviat, cu glasul Lui inconfundabil, cu mainile §i coasta 
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Evanghelia a IV-a, de aici incolo nici un cuvant nu va 
mai veni din cer, "nici un inger sa-L inlareasca" (cf. Lc. 
22,43). Aceasta nu inseamna ca Dumnezeu parase§te 
lumea, cum lasa sa se inteleaga o clipa, la sinoptici ("Eli, 
Eli, lamah sabahtanr) ci, dimpotriva, Hristos eel prosla- 
vit prin jertfa de la Cina, incredinteaza rodul acestei 
jertfe, rodul cuvantator al Cuvantului creator - Tatalui, 
Care va primi lucrarea Fiului (Biserica) §i va incredinta-o 
Duhului spre a o conduce "la tot adevaruV\ 

In " Rugae iunea arhlereasca , avem o epicleza 
posteuharistica dar pre §i pro ecleziastica. A§a cum 
Arhiereul ridica pe bratele sale incruci§ate Discul §i 
Potirul (temeliile lumii noi) zicand: "Ale Tale dintru ale 
Tale, Tie adiicem de toate f/ pentru toaie i \ a§a face 

Mantuitorul dupa realizarea Tainei, la "tneheierea 



Lui ranite de iubirea celor ranifi de pacat, cu foamea Lui omeneasca 
din pricina careia Se umile§te cerandu-le "cem de mancare" (In. 
21,5), cu grija Lui amanunpta pentru con§tiinj;a vinovata a priete- 
nului Petru §i pentru viitorul infrico§ator al oilor §i al mielu^eilor 
Lui. In Evanghelia a IV-a, invierea este un argument, exclusiv in 
favoarea umanului. Dumnezeirea fiisese suficient §i permanent afir- 
mata §i manifestata in starea Lui smerita, omeneasca: "aratandn-§i 
dumnezeirea Sa, #/ ucenicii Sdi au creziit in EF (In. 2, 1 1); in starea 
Lui proslavita, trebuie sa-§i arate omenia Sa, iubirea fata de omul 
pentru care se nascuse, traise, murise; Evanghelia a IV-a creaza cea 
mai frumoasa fafa a divinului intoarsa spre om. Aici divinul se 
manifests via exinanitiae. Invierea e omeneasca, suprem omeneasca. 
- Denumirea de rugaciune sacerdotala este sugerata inca din 
scrierile Sfinjilor Parinfi, cu deosebire la Chiril al Alexandriei, care 
spune ca Hristos apare la aceasta ultima rugaciune ca Preot ?i Jertfa 
deodata. Dar eel care va intitula capitolul 17 "Rugachmea Arhiere- 



secolul XVI. 



;ermana) 
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iconomiei Fiuliir (Christos Vulgaris); ridicand la cet\ la 
inima Tatalui, universal ofranda, spune acelea§i cuvinte 
euharistice originare: "Toaie ale Mele sunt ale Tale, $i 
ale tale sunt ate Mele §i M-am prosldvit intru eF {In. 
17,10). Din acest punct al marelui text euharistic de la 
Cina va lua Sfantul Vasile eel Mare formula euharistica 
cea mai expresiva: "ale Tale dintru aleTale..", formula 
care nu exista la sinoptici. §i nici in liturghia Sf. iacob, 
ruda Domnului. Daca rugaciunea este "imirea omului cu 
Dumnezeir 1( \ Rugaciunea arhiereasca este chiar acest 
moment suprem al intalniriu in stare de rugaciune {"la 
Dumnezeu nu se ajunge decdt in stare de adoratie") a 
Fiului cu Tatal. Este o realitate interdivina, perihoretica, 
surprinsa intr-un moment decisiv al Revelatiei, in spatiul 
fericit al unei inimi §i al unei minti de ucenic iubit §i 
iubitor. 

Citit cu atentie, capitolul 17, dezvaluie atentiei 
noastre contemplative eel mai dens text trupul de cuvant 
al universului biblic cu cea mai mare pondere din toata 
Scriptura. Avem, in acest text, toata terminologia 
esentiala §i fundamentals teologica, o defmire completa 
§i grea a noului univers - lumea harului - Biserica. Pentru 
foraiula dogmatica cu care sinoadele ecumenice au 
definit insu§irile Bisericii s-a apelat la terminologia cu 
care Intemeietorul insu§i o prezinta Tatalui Sau. "Intru 
una, sfdnta, soborniceasca $i apostoleascd BisericlF - 
sintetizeaza inspirat descrierea amanuntita, duhovni- 
ceasca a Bisericii, a§a cum se afla vizionar in Rugaciunea 
arhiereasca, profetie §i apolis deodata pentru slujba pe 
care Arhiereul tocmai o savar§ise in foi§orul Cinei. A ne 
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- Sf. loan Sinaitul, Scara 28; P.G. 88, 1 129 A. 
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acum 



divine (toate celelalte sunt exprimari omene§ti §i pentru 
oameni) ar insemna sa reiteram intreaga spiritualitate 
biblica, lucru pe care nu ni 1-ar ingadui nici timpul §i nici 
spatiul limitat al vietii noastre. 

Rugaciunea arhiereasca este de fapt o mutatie 
dialogica: ceea ce lisus spusese repetat §i insistent uceni- 
cilor Sai de-a lungul savar§irii Sale, va spune §i Tatalui; 
este o marturisire de eredinta rasturnata. Chiar a§a am 
putea numi textul din loan, 17: Crezul Fiului lui 
Dumnezeu asupra Bisericii Sale. Chiar §i aici Hristos se 
smere§te fiindca. de§i ar fi putut sa-§i evalueze singur 
opera incheiata stralucit §i fericit §i sa o impuna 
ueenicilor, din deasupra, El o prezinta la judecata Tatalui, 
o aduce in dar, rugandu-L sa o primeasca §i sa o 
pazeasca, fiind rodul ascultarii: "lucml pe care Mi I-ai 
dal sa-l fac, I -am savar^if (v.4). Este aici marea 
Evanghelie intoarsa spre cer; Fiul vestea pe Tatal fi pe 
Duhul ca partea Lui s-a savar§it; urma "desavar$irea 
Duhiilui Sfanr - iconomia Bisericii: *#/ Eu voi ruga pe 



- Faptul ca nu-?i aroga desavar§irea operei Sale, ci o lasa deschisa 
pentru Celalalt Mangaietor, arata puterea dumnezeiasca a smereniei 
Sale, smerenie manifestata nu numai paradigmatic, inaintea oameni- 
lor, ci firesc in relajiile de natura, in sanul Sfintei Treimi, fata de 
Duhul Sfant, Cel de o fiinja cu El §i cu Tatal, 

Acela§i lucru trebuie sa-l intelegem §i din faptul ca, la 
creatie, nu l~a facut pe om perfect, ci perfectibil; altfel s-ar fi dovedit 
un Dumnezeu perfect §i nu Unul smerit §i iubitor. Nu ar fi lasat 
nimic Celuilalt (fie omului, fie Duhului) ceea ce ar fi facut din 
aceftia ceva perfect §i... mutil. Numai smerenia poate oferi liberta- 
tea; Mandria, Puterea ofera totdeauna - perfectiunea. Inutila. O 
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Total (|i chiar aceasta face in capitolul 17) $i alt 
Mangdietor va va da valid ca sa fie at voi in veac '" (nu 

doar in timp). 

A§a cum subliniam mai sus, avand in vedere ca 
Testamentul eel desavar§it, "eel jdra de prihana" (cf. 
Evr. 8,7) este incheiat nu cu omul care "totdeauna este 



mincinos" 



intra 



nici o vina (cf. Evn 7,28) era firesc ca forma finala a 
redactarii acestui legamant, concluzia Evangheliei Testa- 
mentului sa se realizeze intr-o intalnire directa intre cele 
doua parti din contractul testamentar: Tatal §i Fiul . 
Rugaciunea arhiereasca este tocmai ecoul acestei intal- 
niri, certificarea actului de mantuire, inceput in rai, la 
cina cunoa§terii din pomul ambiguu §i incheiat la Cina 
euharistica, la care, mancandu-L pe Dumnezeu ca pe un 
alt fruct de data aceasta al Vietii, L~au cunoscut ca viata 
ve§nica (In. 17,39), interzis candva, in vremea nedesa- 
var§irii (Fac. 3,22). 

Pe langa densitatea §i greutatea textului sacerdo- 
tal, se impune o a treia caracteristica singulars in toata 
Scriptura; toate verbele sunt la modul indicativ, modul 
care exprima o actiune sigura §i hotarata iar timpul 



libertate adevarata care, in cazul lui Adam, la creatie $i a lui Iuda la 
re-creatie, poate sa duca la pieire. tn acest punct, apare marea drama 
a relatiei iubire-libertate, in Dumnezeu §i in om. Dar numai in acest 
spatiu dintre iubire §i libertate se pot defini §i Dumnezeu §i omul. 
78 - "e7csi5r| 5s vnap%®v sv jiop<|)r|, Km rr] K<xxa 7iav xaoTiti too 
©sod teat riatpoq, ov% apnayixov riyrjaaxo to si vat taa ©sod... 
xr|v Tipoq auxov (xov Flaispa) 7totstxai StaXe^iv" (Chiril al 
Alexandriei, Comentarii la loan, apud P. N. Trempela, op. ciL, 
Atena, 1969, p. 589). 
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predominant este perfectul. De aceea, putem folosi 
formula paradoxals de memorial profetic, o anamneza a 

viitorului euharistic, o sinteza intre A §i Q, specifics lui 
loan unde, sincer vorbind, nu avem doar text ci supratext. 

Concluzia finala §i lapidara a tot ceea ce am 
incercat sa surprindem, in aceasta lucrare, ar fi aceea pe 
care am notat-o pe marginea unui curs al Prof. Aguride 
("Rugaciunea arhiereasca a lui lisus"), intr-o sala de 
studiu din str. Solon, acum trei decenii in urma: "Daca 
lisas Hristos ar fi scris, opera pe care am fi avut-o astazi 
de la EI ar fifost Evanghelia a IV-a ". 
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Evanghelia a IV-a sau depozitia martorului 

(In. XXI,24) 



A§a cum se face mereu un paralelism intre legea 
veche §i legea noua (vezi predica de pe munte), a§a cum 
se raporteaza prezentul la trecut, in teologia neotesta- 
mentara s-a instituit o adevarata traditie a paralelismului 
intre evangheliile sinoptice §i cea ioaneica. Oricat de 
logica §i reals, necesara chiar, pare aceasta, oricat s-ar 
parea ca faptele o impun - in aceasta compartimentare pe 
criterii filologice, cronologice, stilistice, metodologice, 
etc., este o mare doza de artificialitate. Mai mult decat 
oricare alt scriitor sacru, in aceasta literatura abuziv 
criticista §i fara mila, loan apare (desigur la nivel de 
sugestie §i nu de acuza categories) 79 in postura unui 



- Devine 



batalie ce s-a dat, pro §i contra autenticitatii ioaneice a Evangheliei a 
IV-a, concluzia sa sune (de fapt, cum era ?i firesc) a§a: "Kai auioq 

o Keim 7rapa8sxsTcu oit ai ujrsp tr]q yvrjaiotriioq tod Si' 
soayysAaou owco5sti;ei<; stvai xooov ic^upou ottcoc; 5i ou8sv 
a^A,o 6K xo)v suayysA,lcov ,, ("fnsiifi Keim accepta ca dovezile 
asupra autenticitatii Evangheliei a IV-a sunt mai puternice decdt 
pentru oricare aha evangheliei (A. R. Reynolds, articolul Gospel 
of John, in James Hastings: A dictionary of the Bible, apud P. 
Trempela, op. c/7., p. 17). 

Ca sa ne dam seama de intinderea, deja incontrolabila, a 
campului de batalie a criticismului textualist ar trebui sa ne plasam 
intre aceste doua extreme; "Autonil Evangheliei a IV-a n-a canoscut 
niciodata altceva decdt un Hristos liturgic, ohiect al cidtidui 
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cercetator in bibliografia vremii, preexistenta lui, §i, dupa 
un studiu exhaustiv al literaturii evanghelice aperceptive, 
se apuca §i el sa-§i croiasca propria-i variant! Repetam: 
aceste asertiuni, venite din adancurile exegezei creatine 
(vezi Origen, Clement Eusebiu al Cezareei, Grigore de 
Nyssa, etc.), fara sa fie rau intentionate - nu numai ca nu 
reu§esc sa decripteze taina lui loan, dar risca chiar o 
diluare sau, mai grav, o deteriorare a fenomenului uluitor, 
care se nume§te teologia ioaneica. Evanghelia a IV-a 
poate §i trebuie raportata la context caci, chiar daca.ea a 
fost scrisa in cer mai mult decat pe pamant, chiar daca 
este mai mult dumnezeiasca decat omeneasca, ea, ase- 
meni Cuvantului, s-a intrupat intr-un spatiu §i intr-un 
timp concret Cpentru noi f / pentm a noastra manhrire"). 
Aceasta raportare insa nu este apriorica §i cu atat mai 
putin cauzala, ci ea apare bk tcov uaxspcov. Altfel, ris- 
cam sa-1 invinuim pe loan de compilatie (ca sa nu spu- 
nem plagiat) sau sa-i atribuim eel mult calificativul de 

epigonat. 

O asemenea opera, cea mai mare scriere din istoria 

spiritualitatii - inclusiv din cea biblica - nu poate fi rezul- 
tatul unei conjuncturi literar-istorice, atata timp cat ea 
depa§e§te infinit toata literatura §i istoriografia vremii §i a 

vremurilor. 

Parca prevazand toata tevatura istorico-criticista a 

exegezei bibliciste de dupa el, loan ne da cheia acestui 
edificiu dumnezeiesc, aratandu-ne cum §i de unde s-a 



cre<$tin. Din aceste fragmente de hiografie dhnrm nu se desprinde nlci o 
impresie de reatitate" (A. Loisy: Le Ouatrieme Evangile, ed. Il-a, p. 
**>) si afirmatia lui Reynolds, notata de P. Trempelas mai sus. 
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nascut: "aeesta este ucenieid care mdrturise$te.." 
Reluand argumentul ioaneic, Sf. Grigore de Nyssa va 
spune §i el, in stilu-i alegoric-metaforic bine cunoscut: 
"loan eel care s-a hranit la sdnid Cuvdntidui ne-a lasat 
evanghelia sa duhovniceascd..t, continuat in sec. XX de 
Prof. Agurides: "al patrulea evanghelist s-a adapat f/ s-a 
identified! en Hmba si en stihd lui /isus, inswindn-si, 
fmprennd en esenta f/ sensul interior at invdtdturii LuT 

(O Euy. kooevvqc;, p. 13). 

In toate opiniile consemnate in literatura teologica 
asupra fenomenului ioaneic, se afla un adevar, dar "tot 
adevdrnt se afla la Sfantul Duh - a§a cum tot martorul 
eel mai intim al Duhului, loan, ne incredinteaza: "Dar 
Mdngdietornh Dnhul Sfdnt... va va invdta toate §i va va 
adiice aminte despre toate eele ee v-am spits Hit (In, 
14,26). Mai clar ca aici nici ca se poate: "Evanghelia 
didwvniceasca" nu poate fi citita §i inteleasa decat in 
Duhul. Altfel, se ajunge la aberatii §i contradictii. 

Adevarata creatie se na§te din adancuri, i§i are 
radacinile intr-o realitate de dincolo de lumea heraclitica 
a aparentelor curgatoare 80 §i se instituie ea insa§i in reper 
absolut §i nicidecum nu este rezultatul parale! al unor 
repere externe, inferioare. Cu creatia ioaneica mergem 
direct la sursa. El nu este doar un hristolog (chiar daca 
acest lucru este imens) ci un teolog total (daca vreti, un 
hristo-teolog) - primul din istoria sfanta. 

De ce scrie el altfel §i altceva decat sinopticii? In 
primul rand, el scrie altfel nu numai decat sinopticii; sau 
decat toti scriitorii contemporani lui; el nu va semana cu 



80 



- "Sanatatea mintii vine din relatia corecta cn ceruF (V. Andru: 



Terapia destimtlui,D. 165). 
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nici un scriitor, de nicicand (vezi C. Evans, Le Christ en 
priere dans VEvangile selon Saint Jean, dans 
Recherches oecumeniques: Priere et Action, Tournau 
1970, p. 73-97). A§a se explica faptul ca, in puzderia de 



an 



loan 



undeva din inima lucrurilor (era ueenicul iubirii) unde 
vor fi ajuns §i ceilalti scriitori dar mult mai tarziu. Despre 
aceasta zabava a tuturor celorlalti de a intelege Evan- 
ghelia a IV-a aminte§te in multe locuri. Nu-i oare ciudat 
faptul cl in aceasta Evanghelie, tocmai ueenicul eel iubit 
nu intreaba nimic? El este martorul tacut 8 \ ascuns in 
inima prezentei. Nu va repeta o istorie, o biografie cris- 
tica deja cristalizata liturgic §i doctrinar, pentru ca el nu 
mai era demult in istorie; el traia necontenit un timp 
imparatesc - KupictKri Tijiepa - §i consemna intr-o croni- 
ca esentiala - semnele iconomiei Fiului §i ale Duhului. El 
este un meta-istoric, un cronicar al permanentelor divine. 
El va consemna a rebmtrs ve§nicia. 

S-a spus ca Iisus din Evanghelia a IV-a este eel 
devenit deja liturgic-sacramental. Adica evanghelia este o 
sen ere tarzie, cand cultul cre§tin se cristalizase definitive 
centrat pe Euharistie. Desigur, nu avem nimic impotriva 
acestei cvasi-competente opinii. Este chiar o opinie 
decenta. Dar nu spune mare lucru. Se inverseaza cauza cu 
efectul. Nu Evanghelia a IV-a este rezultatul liturgicului, 



81 - loan, ca evanghelist, este ultimul; ca teoiog, este primul; dar 
"teohgia este ultima #/ cea mai cuprimatoare dintre mariurmrl 
Numai asifel infrdngem sceptidsmul iswrtc?r (Paul Costin 
Deleanu, Dogmele ortodoxe infatafllosoflei, in Viata Romdneascd. 
anul XCI - Sept.-Oct. 1996, Nr. 9-10, p. 98). 
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ci ea va crea civilizatia euharistica iar faptul ca in ea 
preexista Hristosul euharistic nu-i nimic surprinzator 
fiindca Hristos este preexistent nu doar in Evanghelia a 
IV-a, ci este ve§nic (*7m, astazi $i in veae") §i a fost 

dintotdeauna in stare euharistica "otsi acpaYia^sTca"; 

"apviov soxikoc; mq sacpayjisvov" (A p. 5,6). Aceasta 
scriere, asemeni creatiei dintai, nu poate §i nu trebuie sa 
fie datata. Cum oare sa cauti data cand se na§te Cuvantul 
sau cand purcede Duhul? Cronica acestor evenimente - 
"Evanghelia duhovniceasca" (Clement Alexandrinul) va 
avea §i ea timpul prezentei liturgice - u un prezeni jara 
margini, tin timp in chipiri carina Dumnezeu se 
infati§eaza memoriei noastre" (V. Andru) - 82 analog cu 
adancimea intelegerii. El se afla in fata unui infrico§ator 
abis al tainei. El se afla implicat in chestiuni 
dumnezeie§ti. Ceilalti vor fi martori in fata istoriei - vor 
prezenta, cu tot riscul, adevarul istoric despre lisus 
Hristos, marturisire platita mai totdeauna cu viata, 
incepand cu primul martor §tefan §i terminand cu 
ultimul, necunoscut inca. loan insa marturise§te in fata 
ve§niciei, ceea ce a vazut in inima ei. Aici se cere curajul 
profetic al Fecioarei - curaj care a inaltat-o mai presus 
decat toata faptura. De unde au luat ei (loan §i 



8? A 

- In Evanghelia dupa Matei, pastrand intreaga considerate pentru 

fermecatorul scriitor, nu putem sa nu sesizam o metoda pujin forjata 
in prezentarea - cu cele mai bune intenfii - a corelatiei mesianice 

A 

dintre lisus §i Vechiul Testament. Intr-adevar, Matei scrie Evanghe- 
lia sa, a§a cum i-o dicteaza profetii %\ istoria sfanta. Daca nu ar fi 
fost un evanghelist, ar fi fost, sigur, un invatator de lege in eel mai 
autentic spirit al profetismului biblic. 
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Fecioara) aceasta putere a afirmatiei creatoare (rodul 
afirmatiei divine este creatia lumii - cf. Facere 1; rodul 
>afirmatiei Fecioarei este intruparea lui Dumnezeu), Ne 
raspunde Sfantul Antonie eel Mare: "eu mi ma mai tern 
de Diwmezeu, ci II hihesc pe EL Ca dragostea scoate 
afara fried 1 " {Pate r/c\ p. 13). 

Ca un ecou la aceasta framantare a noastra. textul 
liturgic rasuna necontenit in inima: fc \v/ ne tnvredniee^te 
pe no!, Stapdne,... psza napp rj ai ag. . r De aceea §i 
primul teolog din univers - Arhanghelul Mihail - de§i era 
mai mic in cunoa§tere decat Lucifer, avand insa mai 



martunsit 



absoluta: Mi ha El! 



Acela§i raport pare sa transpara §i intre Iuda §i 



loan 



ar fi curtat cu atata insistenta Satan. El avea, in sanul 
comunitatii creatine, originare, un rol foarte important 



83 - De aceea, ucenicul iubit §i Mama-Fecioara vor fi in veci cele 
doua pandante de la picioarele Crucii. Daca in vazul lumii, Hristos 
este rastignit intre cei doi talhari, in mod tainic El este rastignit pe 
crucea iubirii intre ucenicul §i mama iubirii Aceasta este adevarata 
rastignire, cea teologica, pe care o contemplam in Evanghelia a IV-a, 
intr-o tacere care umple ve§nicia cu stngatul ei fericit §i ne indeamna 
Sf, Parinti ai Bisencii cand avertizeaza ca adevarata teologie se face 
cu "mintea rastignita\ Acela§i lucru pare sa-1 spuna §i Oscar 
Cullman in afirmatia: "La croix du Christ delivre aussi noire 
pensee du peche originel de I 'argued parce qu 'elle nous mom re 
notre capacite de connaftre par nous meme Dien autremeni que 
par I 'acceptation de la revelation par la foi en la croix dans 
laquelle Diett a pris /Initiative de se reveler a noils'" (Etudes de 
Theo/ogie Biblique, p. 16), 
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incredintat chiar de Mantuitorul. loan insa "partea cea 
bund $i-a ales 7 \ cea de langa cruce - partea iubirii, "care 
mi se va lua de la eT\ Partea iubirii care nu moare ci 
"rdmdne pana la Pariisie** (cf. In. 21,23 ). In iubirea lui 
loan, p atresia §i parousia se identified in chip minunat 
tainic §i unic. 

A. __ 

In Evangheliile sinoptice, Iisus este impins de jos 
in sus prin cuvintele, minunile, atitudinea Sa morala. 
Depa§e§te in frumusete §i inaltime pe toti morali§tii din 

4 a 

toate timpurile. Dar nu depa§e§te morala. In Evanghelia a 
IV-a, drumul este exact invers; Dumnezeu-Fiul coboara 
curajos §i minunat pana la om, depa§ind morala inspre 

nebunia iubirii (jaotviKoc; Bpmc- N. Cabasilas). 

Daca nu am fi avut Evanghelia a IV-a, astazi eel 
mult aveam un om (numit Iisus) Tndumnezeit, un vis al 
indumnezeirii intrupat, §i nu un Dumnezeu "in came $i 
oase" (Unamuno). Sinoptica create spre sfar§it; termina 

A 

in inaltare. loan are Inaltarea la mceput, iar sfar§itul se 
ocupa cu un amanunt aproape o meschinarie in relatiile 
inter-umane: il vindeca pe Petru de tradare ("ma 
inhe^trT) §i de gelozie ("daca Eu vol vrea ca acestea sa 
ramana... ce-ti pasa tie""). Sfar§itul sinoptic este suprem, 
dumnezeiesc dar... construit. Cel ioaneic este omenesc 
dar suprem firesc; este dumnezeiesc de omenesc. 

Evangheliile sinoptice sunt un demers al 

scriitorilor asupra divinitatii lui Iisus. Avem o divinitate 

A 

argumentata. In Evanghelia a IV-a, avem un Dumnezeu 

A 

la lucru. In evangheliile sinoptice, invatatura este mai 
importanta decat actul; in Evanghelia a IV-a, actul este 
atat de intens meat cuvantul il umanizeaza, il dilueaza, 
fiindca altfel "cine poate sd-l asculte""! (cf. 6,60). De 
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aceea, actul suprem, euharistia, este invaluita intr-un 
foarte bogat inveli§ cuvantator - partea cea mai dezvoltata 
a Evangheliei, tocmai pentru a mai catifela asperitatile 
infrico§atoare ale tainei. Intre a demonstra adevarul unui 
om (Iisus) facut Dumnezeu §i eel al unui Dumnezeu facut 
om, loan a ales partea cea mai grea. Fiindca a se face 
omul Dumnezeu este logic §i firesc. A se face Dumnezeu 
- om nu este nici logic §i mai ales nu este firesc. Tocmai 
aceasta drama uluitoare §i incredibila sfa§ie rarunchii lui 
Toma. Nu-ti trebuie prea multa credinta sa-1 vezi pe 
Dumnezeu la distanta comoda a Inaltarii (Lc. 24,3). Este 
de ajuns o credinta cuminte. Dar ca sa pipai un 
Dumnezeu coborat in om - trebuie sa-ti ie§i din minti (cf. 
Mc. 3, 21), sa violentezi logica, oricat de superioara §i 
filosofica ar fi ea (vezi Pavel in Areopag). 

La sinoptici, Inaltarea, despartirea se produce 
logic, ba chiar provoaca "bucurie mare " (Lc. 24, 52). La 
loan, numai anuntul acestei despartiri provoaca o tristete 
aproape invincibila (In. 14,27-28). Aici apare la fel de 
dureroasa §i despartirea omului de Dumnezeu §i a lui 
Dumnezeu de om. Fiindca Evanghelia a IV-a este 
evanghelia comuniunii; a bucuriei nuntii pentru ca Mirele 



oan 



mormant 



nu se departeaza. De§i II §tiau mort, nu puteau trai fara 



Maria Maedalena va starui 



mormantului 



11-17). Este atata iubire in Evanghelia a IV-a incat 
moartea nu o diminueaza cu nimic; dimpotriva, o 
spore§te. Niciodata nu a fost iubire mai mare ca in 
moartea lui Iisus din Evanghelia a IV-a. §i trebuie sa 
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recunoastem ca numai o astfel de iubire este suprem 
autentica §i concreta; nu mai are in ea nimic interesat, 
nimic conventional. Este iubirea deznadajduita a lui 
Avraam care, numai ea, 1-a dobandit pe Isaac "ca din 
mortr (Rm. 4, 18 si urm). Este iubirea nebuna a lui 
Dumnezeu pentru lume (In. 3, 16) si care cere din partea 
omului aceeasi iubire, asa cum o spune Sfantului Paisie 
eel Mare care, desi Hristos ii spune sa nu se mai roage 
pentru ucenicul lui intrucat acela-L renegase pe 
Dumnezeu, el continua sa se roage cu si mai multa staru- 
inta: "Paisie, tu te-ai facut asemenea cu Mine prin 
iubirea ia; ucenicul tau s-a maniuif (Apophthegmata 
Pal rum). 
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Cina ioaneica §ipa§tele sinoptic 

- diferente specific e 



De ce nu aflam, in Cina ioaneica, formulele 
euharistice de la synoptici? Explicable (foarte multe §i 
diverse) sunt uneori rizibile; cea mai importanta este 
aceea ca loan le presupune deja cunoscute. 

Adevarul total este altul: la Sf. loan, tot pasajul 
Cinei, ba chiar intreaga Evanghelie este formula euharis- 
tica, mai ales capitolele 6 §i 7. Acestea constituie anuntul 
profetic (§i toate celelalte) al realitatii implinite la Cina 
din cap. 13-17. Iar cele ce urmeaza sunt o memorie 

profetica (nous nous souvenons de ce qui va venir\ 
(Grigore de Nyssa, P.G.,44, col. 835) memorial liturgic - 
anamneza) asupra "ceior intdmplate la hrusahnf (cf Lc. 
24,18). Evanghelia a IV-a nu are o formula majora, ca un 
centra de importanta, un punct fix in jural caruia sa 
polarizeze toate evenimentele cristice. In aceasta Evan- 
ghelie care incepe cu prologul ve§nic §i incheie cu martu- 
risirea finalului necuprins, Duhul ne mana din "ve$nicie 
in ve§nicie*\ fara putinta de oprire. Evanghelia a IV-a 
este consumarea duhovniceasca a cinei pascale in stare 
de eliberare, in stare eshatologica. De aceea, in aceasta 
Evanghelie, nu aflam formulele de instituire, 
"Establishment" (horrihile dictu) ale Euharistiei, nu 
aflam Cina ca institute , ci descoperim tot universul in 
graba pascala spre Imparatie. Evanghelia a IV-a este "o 
siiflare repede de vdnf (cf. Fapte 2) care ne arunca 
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dintr-un abis (prologul) in altul (invierea). De altfel, 
"luati, mancati..." nu este o formula ci un act; eel mai 
intens act care depa§e§te incomparabil chiar §i pe "fiaf- 
ul originar, creationist. La loan, aceasta aparenta formula 
se face evanescenta in actul general al Cinei - noua 
creatie. Reducerea Euharistiei doar la doua formule fixe, 
pe langa pericolul formalist literal, care ucide duhul (cf. I 
Tim. 5,19) poate duce chiar la un aspect magic, specific 

religiilor de mistere (vezi Aguride: "©soXoyux icai 

87iiKaipoir|Ta , \ p. 69), unde formula, cu cat este mai 
"canmcralff\ mai fixa, cu atat are mai multa putere teri- 
fianta. Blocarea in formalismul liturgic prin reducerea la 
formule consacrate s-a produs deja in Apus unde s-a 
anulat epicleza, considerandu-se suficiente cele doua 
enunturi sinoptice de la Cina. Numai ca, la sinoptici, 
Duhul Sfant nu apare nicaieri la Cina, drept care nici nu 
pare sa aiba un caracter de Taina, ci mai degraba un gest 
de ritual, suprapus peste ritualul pascal al legii vechi (cf. 
Ml 26,17; Me. 14,12; Lc. 22,17). Ori, acolo unde nu 
apare Duhul, nu se produce consacrarea, prefacerea ("ca 
de la Duhul Domnnhu "), transfigurarea. Cel ce sacrifica 
Mielul lui Dumnezeu este dintotdeauna Duhul Sfant - 
"focul ce se pogoara din cer" pentru mistuirea (sacrum- 

facere) Jertfei. Duhul preinchipuie (profetic), inchipuie 
(la zamislire) §i transfigureaza (la Cina). In timp ce, la 
sinoptici, momentul culminant al Scripturii - Cina, este 
expediat in cateva versete, la loan, este eel mai dezvoltat 
§i mai intens moment scripturistic. Daca "toata Scriptura 
este insuflata de Dumnezeu" (II Tim. 3,16), textul ioaneic 
al Cinei este toposul predilect al prezentei §i al lucrarii 
Sfantului Duh. In afara Lui, orice cuvant §i once act nu 
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dobandesc caracter de taina sfanta, ci doar forme 
ritualistice, mai mult sau mai putin religioase. Evanghelia 
a IV-a este biografia Duhului Sfant, in special, §i a 
Sfintei Treimi, in general De aceea, Sfantul Clement 
Alexandrinul va numi Evanghelia a IV-a evanghelia 
duhovnieeasca. Daca, la Cina, Hrtistos este Arhiereu §i 
Jertfa - TempluL "7 aria ce une$te cele de deasupra cu 
cele dedesubf (Fac. 2, 6,21), atmosfera in care se 
consuma Jertfa Cuvantului este Duhul Sfant. Painea §i 
vinul in Euharistie devin toposul intruparii Sfintei Treimi 
- al prefacerii divine. 
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Referitor la timpul scrieru 
Evangheliei Sfdntului loan: 



Mergand in linia splendidei afirmatii pe care Jean 
P. Lombard o face, in prefata volumului Oeuvres de 
Maitre Eckart: ^les idees n'ont pas d'dge que celui de 
teur fecondiie {Sermons - Traiies: Gallimard, 1987, p. I), 
putem spune urmatoarele: loan incepe sa elaboreze 
Evanghelia sa din prima zi in care L-a cunoscut pe Iisus 
Hristos, continutul sau trupul viu al Evangheliei. Aceasta 
se va scrie in inima ucenicului care L-a asimilat, L-a 
cuprins in fiinta sa pe Invatator, mai mult §i mai adanc 
decat toti oamenii din toate timpurile "$i~a tmemnat 
amanuntit in minte tot ce a zis CiwanhiFr "\Si a iimtf la 
sdn orice cuvdnt al Luf {hn\ 23,5,12). In actul scrierii 
Evangheliei a IV-a, avem o indoita revelatie: loan 
reveleaza in scris ceea ce i s-a revelat lui in minte §i in 
inima. Avem aici fenomenul eel mai viu al anamnezei 
revelationale 84 , fapt exprimat de autorul insu§i, in 



84 - Considerable profesorului Schmemann asupra anamnezei ca 
realitate existentiala sunt remarcabile: "Acest dor al memohei ca 
energie care transformd iuhirea in viata, in cunoastere, in 
comuniune .j7 in imitate, este conferit de Dumnezeu omului. 
Memoria omului este iuhirea lui ca rdspuns la cea divind, intdlnire 
p comuniune cu Dumnezeu Care este viata vietii. Numai omului, in 
toata creatia, ii este dat sa-si aminteasca de Dumnezeu si, prin 
aceasta. sa rdmdnd viu. Dacd toate lucrurile in lume marturisesc 
pe Dumnezeu, proclamd gloria Sa §i Ii aduc lauda, numai omul 
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precizarea-marturie din prima sa epistola: "Ceea ce era 
de la inceput, ce am auzit, ce am vaziit ca ochii no$tri y ce 
am privit §i mdinile noastre an pipait despre Cuvantul 
vietii, |/ Viata s-a aratat §i am vazut-o $i mdrturisim fi va 
vest int." (J In. 1-2). loan este un evanghelist in sensul 
existential §i nu doar un istoriograf evanghelic. 

In acest sens, putem spune cu toata taria ca el este 



§i primul evanghelist este evanghelist din prima zi - "din 



incepuf - a§a cum §i incepe scrierea sa, §i ultimul dupa 
cum lasa sa se inteleaga din finalul repetat: "Deci §i alie 
mirfte minimi a facut I ism inaintea neenicilor Sai... Dar 
sunt $i alte mulie lucruri pe care I e -a facut lisus §i care, 

pdstreazd aminiirea ltd Dumnezeu f /, prin aceasta cunoa§tere vie a 
Lui, el percepe himea ca find a lui Dumnezeu, o prime§te ca de la 
Dumnezeu f/ o ridicd la Dumnezeu Prin adncerea aminte de 
Dumnezeu, omul rdspunde memoriei pe care Acesta o are pentru om. 

Conform conceptiei hiblice asupra memoriei - conceptie 
ontologica f i nu doar psihologica - a uita inseamnd a exclude din 
existenta ta ceea ce ai idtat, a des-face, a nu mai trai. Uitarea lui 

7 *- 

Dumnezeu a constituit si constitute pacatul fundamental originar 
at omului. Dacd adncerea aminte inseamnd viata, uitarea este 
moarte"\ (Alexandre Schmemann, I/Eucharistie, sacrement du 
Royaume", Paris, 1985, p. 132). 

De aceea, poruncii lui Dumnezeu din Geneza: "Dm top 
pomii din rai sa mdndnci, iar din pomul cuno§tintei hinelui §i 
raidui sa nu mdndnci, cdci, in ziua in care vei mdnca, vei muri 



negre$it 11 corespunde, in Evanghelie: "Luati, mdncati, acesta este 
trupul Men... Beti dintru acesta toti... aceasta sa faceti spre 
pomenirea Med \ Aici, mai mult decat ontologic, avem exprimat 

caracteru! sotenologic al anamnezei. "Ramdneti in Mine p Eu in 
voi... cdci far a de Mine nu puteti face nimic" - proclama Evanghelia 



Euharistiei (In. 15,4,5). 
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daca s-ar fi scris cu de-amanuniul, cred ca lumea 
aceasta n-ar cuprinde cartile ce s-ar ft scris" {In. 20,30; 
21,25). 

loan este suveran con§tient ca, in el, Revelatia 
expresa, didactica §i pedagogica punea punct final. 
Restul nu era decat comentariu. Cacu daca suntem 

w 

sinceri, toate scrierile care inconjoara "Evanghelia 
Testamentului" nu sunt decat introducere (cele premer- 

§i comentariu (cele ulterioare) la Revelatia 
evanghelica ioaneica. 

Numai in loan Hristos vorbe§te §i scrie (cu degetul 
pe nisip - a§a cum va mai scrie cu mana in lut chipul sau, 
la Geneza) direct, fara comentarii sau diluari exegetice. 
In aceste pagini-zile, te ineaca minunea continua, reali- 
tatea divina, lucrata hie et nunc. 

lata deci timpul scrierii Evangheliei a IV-a - eel 

cuprins intre A §i Q revelatiei cristice; Principiul nu 
poate avea nici inceput, nici sfar§it; el este Inceputul §i 
Sfar§itul. De s-ar mai na§te mii de alti geniali critici§ti §i 
istorico-exegeti in ale textului sacru, tot nu vor reu§i sa 
inventeze calendarul capabil sa incapa Evanghelia Testa- 
mentului, adica pe Hristos - testament. Ea se mai scrie §i 
astazi §i, speram, in veci. 

Se fac afirmatii eel putin ciudate asupra varstei 
evanghelistului §i Evangheliei a IV-a, majoritatea 
stabilindu-se in jurul varstei de 100 de ani. Se intelege ca, 
la aceasta varsta, totul devine o vaga amintire. Dar 
aceasta scriere, de o exuberanta dumnezeiasca, iti da 
certitudinea ca este scrisa de un om foarte tanar (§i loan 
era intr-adevar eel mai tanar dintre Apostoli), un spirit 
temerar, eroic. Avand in vedere ca, la Cina, era primul de 
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langa iisus (§i, in consecinta, este primul om din istorie 
care se imparta§e§te euharistic) §i tot el ajunge primul la 
Inviere (In. 20,4), pentru ca el a fost ultimul langa cruce, 
apare logic ca Evanghelia sa fi inceput de la el. §i a 

ramas pururi - anapx^] - (incepatura, cf Ap. 14,4) §i 
cand se va rezolva problema cronologiei cosmogenezei 
biblice atunci vom afla §i soroacele duhovnice§ti ale 
Evangheliei a IV-a. 

Desigur, cum totul in Scriptura §i, mai ales, in 
Evanghelie, este paradoxal ("Spuneti-mi ce altceva 
inseamna expresia atdt de repetata in Noul Testament 
care, aproape in intregime, este paradoxal: Cel ce~$i 
pierde via fa o va cd$tiga? Ortega y Gasset, En torno a 
Galileo* p. 224), nu ar trebui sa ne mire nici situatia in 
care loan sa fi fost mai tanar la 100 de ani decat la 30. 

lucru definit in acela§i sens de Apostolul Pavel: "omul 

* 

nostril eel din aford se trece, omul dinlaimtru se 
innoie§te din zi in zr (II Cor. 4,16) sau Vasile 
Voiculescu: "mi-am pregdtit o hatrdnete hrava cu barha 
a! ha ca unfold". 

Ducand pana la capat logica psalmistului: 
"innoise-vor ca ate vulturului (loan) tine re file tale" in 
"efortul de depa$ire a imediatuiui in zonele spiritu/ur 
(Lucian Blaga), loan din Evanghelie este eel mai tanar, 
nu doar printre apostolu ci chiar §i decat noi, cu vreo 
doua mii de ani deocamdata. Aceasta se confirma §i prin 
asertiunea Mantuitorului referitoare la el, in dialogul, 

cam incomod, cu Petru: "Davit Eu voiesc ca acesta sa 
ramdna pana voi veni, ce ai tu? (In, 21,22). 

§i chiar daca eel mai duhovnicesc dintre ucenici, 
dintr-o smerenie egala cu duhovnicia lui, incearca sa ne 
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sugereze ca ceea ce spunea iMantuitorul era doar o 
metafora (cf. In. 21,23), realitatea spiritual itatii 
rasaritene, ce-§i are izvoral in "Evanghelia duhovni- 
ceasca", ne Tncredinteaza de autenticitatea spuselor 
Mantuitorului §i de cea a Evangheliei lui loan - Vulturul 
ceresc, eel pe care-1 vom afla totdeauna in acel nunc 
aeternum, atat de drag lui (vezi In 4,23; 16,32). 
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Postfata 



Intrand in organizatiile creatine internationale 
(Conferinta Cre§tina pentru Pace, Conferinta Bisericilor 
Europene §i Consiliul Mondial al Bisericilor), Biserica 
Ortodoxa Romana a inceput sa se bucure de o atentie 
deosebita, atat din partea acelor organizatii, cat §i din 
partea Bisericilor national e. Colaborarea cu institutive 
creatine internationale s-a facut pe mai multe planuri. 
Unul dintre acestea a fost eel cultural. Bisericile 
Ortodoxe au procedat la schimburi de studenti. Consiliul 
Ecumenic §i Bisericile din Europa au oferit burse de 
studii pentru tinerii teologi merituo§i. In anii '60, au 
plecat la studii in strainatate cativa doctoranzi in teologie 
(viitori profesori §i ierarhi). Era o posibilitate deosebita 
pentru Biserica noastra de a-§i forma noi cadre care sa 
duca mai departe demersul teologie. 

^ 

In 1970, patriarhul Justinian a hotarat sa extinda 
trimiterea la studii in strainatate §i la studenti. Prin 
urmare, primii doi intrati la Institutul teologie Universitar 
din Bucure§ti urmau sa fie trimi§i la studii in Grecia. 
Ace§tia au fost doi tineri foarte solitari, Belodan Cristian 
(absolvent al Seminarului Teologie din Craiova) §i Buga 
Ion (absolvent al seminarului teologie din Buzau). Erau 
premiantii seriei lor. Au mers la Atena unde s-au 
remarcat intre studentii greci §i nu numai. 

Deschiderea pe linie bisericeasca era insotita insa 
de o atentie deosebita din partea statului totalitar. Ca sa fi 
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putut pleca la studii in strainatate, un tanar teolog, 
dincolo de rezultatele §colare exceptionale, trebuia sa 
intruneasca alte conditii care nu mai depindeau de el. 
Acestea se stabileau de vC organele in drepf prin tot felul 



urmarin 



trista amintire. Prudentele masuri de observare continuau 
nu de putine ori §i in strainatate, incat te simteai ne-liber 



in lumea libera. Daca ceva parea ne-la-locul lui, organele 



abiiitate aveau grija, ca prin metode specifics sa ia 
urgent masuri pe termen scurt §i pe termen lung. Una 
dintre acestea era rechemarea in tara prin intermediul 
autoritatilor biserice§ti. A§a a fost cazul cu cei mai multi 
dintre noi. Unii refuzau sa se mai intoarca, altii amanau 
revenirea pana la terminarea studiilor (asumandu-§i 
riscurile la intoarcerea in tara, iar altii reveneau la prima 
chemare). Tanarul Ion Buga a ft cut parte din categoria 
acestora. Iubea prea mult tara ca sa n-o poata vedea ani 
de-a randul. Prin urtnare, atat el cat §i colegul sau au fost 
opriti in tara. dupa doi ani de studii la Atena. Erau doi 
tineri care-§i luasera zborul intr-ale Teologiei foarte 



pentru 




pentru 



totul" spre a le frange aripile, reu§ind in parte. 

Nu a fost insa cazul cu tanarul Ion Buga. Infran- 
erea cu bursa a fost pentru el unul dintre cele mai puter- 




afirmarii 



romane§ti, A terminat 



li le-a 



continuat la doctorat, a invatat mai multe limbi straine, a 
lucrat in administratia bisericeasca, a fost preot de tara, 
apoi in Bucure§ti; a fost profesor de seminar pana cand a 



216 



fost chemat dascal in invatamantul teologic superior din 



Romania. 



eforturi 



trepte ale avansarilor, dar prin toate cele ale smeririlor 



numesc 



romani 



ajungand, nu acolo unde ar fi trebuit §i unde 1-am fi dorit, 
dar acolo unde este actualmente: pe locul unde omul 
cinstit §i de§tept ajunge pe picioarele lui, condus de 
propriul lui cap, nu de interesele altora. Acolo unde il 
respecta §i-1 pretuiesc, nu neaparat superiorii pe linie 



numai 



intra 



1-au cunoscut a§a cum este: teolog subtil, preot de elita al 
Capitalei, cu o familie model, cu credincio§i pe masura, 
profesor de teologie cautat §i gustat de studenti. 

Este teologul generatiei noastre pe care unii il 
admiram, pe care altii il tern (nu din cauza lui, ci din vina 



$t 



nostra 



de aici inainte. Nu a avut multi colaboratori (merita 
mentionati parintele Arsenie Boca §i Costa de Beau- 
regard), dar numai unul este teologul roman cu care a 
acceptat sa semneze o carte in calitate de coautor 
(cotraducator, coautor de traducere) §i anume, preotul Ion 
Buga. Aceasta ar fi putut da de gandit inca de atunci 
responsabililor cu viitorul Teologiei romane§ti spre a 
stimula pe tanarul teolog care se afirma impreuna , nu la 
umbra marelui Staniloae. Poate vor fi gandit, dar, cu 
siguranta, n-au gandit suficient de bine, tinandu-1 cat mai 
mult in anonimat pe eel care nu mai era anonim. 
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Schimbarile survenite in Romania dupa 1990 1-au 
gasit pe preotul Buga maturizat intr-ale Teologiei §i cu 
lucrari bune de tipar. A§a se face ca dupa 1990 numele 
parintelui Buga este unul din cele mai mediatizate prin 
lucrarile publicate: traduceri din mai multi teologi §i 
filosofi de limba greaca, franceza, spaniola §i lucrari 

personale. 

Cartea de fata se inscrie pe linia celor publicate, 
dar, in sine, este o noutate. §i aceasta, pentru ca este 
prima abordare teologica a Cinei de Taina in Teologia 
romaneasca. Este o abordare curajoasa, pot spune pe cont 
propriu. Autorul ei nu folose§te o literatura de specia- 
litate stufoasa, folose§te insa Scriptura, cu un firesc pe 
care nu-1 gase§ti decat la Parintii Bisericii, spre a explica 
§i a aprofunda Teologia Cinei celei de Taina. Intuitiile, 
conexiunile, dezvoltarile §i aprofundarile teologice sunt 
uimitoare; el sparge statu- quo - ul limbajului ingust- 
dogmatizant in care a i 



teologh 



terminolo 



cult modern. 



Pentru parintele Buga, Euharistia este "acini in 
care se intrepatrand Intruparea #/ Transflgurarea (p. 8) 
(...) unde, spre deosebire de timpul anterior in care omul 



t 



ft 



desigur, tainic, iconomic... este pomul vietii amdnai in 



pentru 



trupul 



(p. 9), desigur al painii euharistice, in acela§i timp Trup 



spune 
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"Intreaga Sfdntd Scripturd este a invitatie la ducT (p. 

87). 

Constatam o pasiune deosebita cea cu care s-a 
lansat parintele Buga in aprofundarea Teologiei Cinei 
celei de Taina, folosinddu-§i in acest sens toata maiestria 
§i puterea de simtire, intelegere §i redare a tainei Cinei ... 
Uneori ai impresia ca tema abordata nu este deeat o 
motivare pentru ceea ce voia sa spuna deja autorul, 
pentru o teologhisire cu totul aparte, teologhisirea aceasta 
ducand spre evenimentul Cinei §i ca nu evenimentul §i 
referatul biblic al Cinei ar fi punctul de plecare al 
teologhisirii. Atat este de adancit autorul acestei carti in 
evenimentul, in realitatea §i sensul Cinei celei de Taina. 
§i aceasta pentru ca, in conceptia parintelui Buga 

"Cre$finismul nu este doar o teorie printre allele, fie ea 

I / cea mai buna, nu este doar punctul culminant al unei 
evolutii naiurale de jos in sus, ci cu totul altceva, venit 
de sus; nu este o superioritate, ci o Alternate, tin Pogo- 
ramanf (p. 50) iar "Cre^tinul, asemeni lui Hristos, nu 
are trecul istoric a$a cum an incercat civilizatiile pdgdne 
sa-$i salveze trecutul in mausolee f / piramide, ci transfi- 
gureazd necontenit trecutul prin intelegerea lui tot mai 
addncd fi mereu noud, intr-un prezent liturgic neintre- 
rupt, existential, in care trecutul §i viilorul sincopeazd in 
actul doxologic al contemplatiei liturgice" (p. 48). 

Citatele de mai sus, intr-o formulare de arara 
frumusete, scot in evidenta modul in care autorul acestei 
carti intelege §i exprima adevarul Bisericii, potrivit caruia 
nu facem exegeza de dragul exegezei, nu facem dogma- 
tica de dragul dogmaticii, teologia nu se confunda cu 



informatia teologica, ci informatia teologica, exegeza §i 
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teoiogia au drept finalitate cuitul (cultivarea relatiei cu 
Dumnezeu), in centnxl caruia se gase§te Euharistia: 



•>-> 



If* 



f> 



ontologie a creatiei £/ a mantiurii, imprimandu-i un 
caracter de ve$nteie $i de valoare infimta. Acela$i Miel 
tnjunghiat tnainle de tntemeierea lumii infaptuie<$le 
creatia f / mantuirea, imphmdnd pecetea jertfei ve^nice 
pe toata lucrarea Lui, de aceea afirmam ontologia 
jertfelyiic-testamentara a ereatieT (p. 122). lata un nou 
citat remarcabil din cartea parintelui Buga, citat care te 
provoaca la citirea atenta a intregii lucrari. 

Dupa o exegeza cu totul specials a textelor nou- 



testamentare 



fundamen 



tale care strabat Scriptura: principiul simetriei, principiul 

* 4 



ana 



sacru 



cite§te Scriptura sa caute cheia teologica a limbajului ei §i 



inform atiile 



parte 



specialist in litera, dar mai ales, in duhul Scripturii. 



confirma 



inca o data faptul ca este un teolog profund §i respon- 
sabil; lucrarea il confirma ca pe unul dintre cei mai 
straluciti reprezentanti ai §colii teologice de la Buzau. 
Trebuie sa recunosc §i sa declar, ca unul care nu sunt 



tanara 



azi 



Pentru originalitatea ei, aceasta lucrare merita sa 



fie apreciata ca o referinta in domeniu. 
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In ceea ce ma prive§te, nu numai ca-1 felicit pe 
autorul ei dar ii §i multumesc pentru o asemenea reu§ita. 
dorind cititorilor lectura placuta §i, mai ales, atentie la 
lecturarea ei. 



Pr. Dr. V. Raduca 
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Lucrarea de fata este prima 
abordare teologica a Cinei de Taina in 
Teologia romaneasca. Este o abordare 
curajoasa, pot spune, pe cont propriu. 
Autorul ei nu folose§te o literatura de 
specialitate stufoasa, folose§te insa 
Scriptura, cu un firesc pe care nu-1 
gase§ti decat la Parintii Bisericii, spre 
a explica §i aprofunda Teologia Cinei 

■ 

celei de Taina. Intuitiile, conexiunile, 

* 

dezvoltarile §i aprofundarile teologice 
sunt uimitoare; el sparge statu-quo-ul limbajului ingust- 

■ 

dogmatizant in care a fost incorsetat discursul teologic al 
ultimelor decenii spre a teologhisi in duhul Scripturii §i al 




terminolo 



modern. 



Pr. Dr. Vasile Raduca 



